प्रकाशक : , 
मूल्चंद वड़जाते .. 
सहायक मंत्री, 
भारत जैन महामंडलं, वर्धा 


प्रथम संस्करण १ ३००० 
मूह्य * एक रुपया चार आना 


मुद्रक : गत 
जमनालाल | 
व्यवस्थापक, 
श्रीकृष्ण प्रि० वक्‍्स, वर्घा 


- अपनी ओर से 


“घर्म और संस्कृति? पुस्तक पाठकों के हायों में है । पाठक देखेंगे 
कि धर्म ओर संस्कृति के जो प्रइन या चित्र हमारे दिमाग में या व्यवहार 
में स्पष्ट या अत्पष्ट रूप में रहते हैं या तत्सम्बन्धी समस्याओं की जो उलझन 
हमें व्यस्त रखती हैं उनकी चर्चा इस संग्रह के लेखों में आई है । लेखकों 
में विशेषकर वे ही हैँ जिनका घर्म और संस्कृति की समस्याओं के चिन्तन 
से गइरा सम्बन्ध रहा है। मैं समझता हूं, ये लेख पाठकों को, पसन्द 
आएंगे और चिन्तन का मौका भी देंगे । 

अधिकतर लेख “जैन जगत ' के पिछले अश्लें से ही लिए गए हैं | 
कुछ लेखों में पुनः संशोधन मी करना पड़ा है। में उन सब लेखकों तया 
पत्र-पत्रिकाओं के प्रति ऋतश्ञ हूं जिनके लेखों का उपयोग किया गया है 
और जिन्होंने अपनी अनुमति प्रदान कर उत्साह बढ़ाया है। 

पुस्तक का प्रकाशन “भारत जैन मद्दामण्डल? द्वारा ठंचालित 
“श्री मोहरीदेवी दुरगड़ जैन प्रंथ-माला ” की ओर से हो रहा है। यह 
उसका प्रथम पुष्प है | 

भारत बैन मद्दामण्डल असाम्प्रदायिक संस्था है और सब धर्मों के प्रति 
समन्वय साधना उसका ध्येय है। और, इसी लिए, इस संभ्रद्द के अधिकांद 
लेख किसी विशिष्ट धर्म या परम्परा के न होकर अखंड मानवता परक ही 
हैं। फिर मी भ्रमण परुपरा से विशेष सम्बन्ध होने के कारण उस ओर 
दृष्टि का रहना स्वामाविक ही है। लेकिन ध्यान रखा गया है कि ऐसे 
स्थलों पर मोह को अशभ्रव न मिल पाए | 


संकलन और मुद्रण की जिम्मेदारी मेरी ही रही है ओर इस कारण 
त्रुटियों का उत्तरदायित्व मुझ पर ही आा जाता है। अशुद्धियों के लिए 
पाठकों से क्षमाग्रार्थी हूं । 


रे [4 कि 


अगर पाठकों का सहयोग मिछा तो ऐसे ही दूसरें विचारपूर्ण प्रकाशन 
भी पाठकों को भेंट किए जा सकेंगे | | 

एक वात ओर | मह्यमण्डल के प्रकाशन व्यापार की दृष्टि से नहीं 
विचार-जाम्रति की .हृष्टि से ही किए जाते- हैं. और इसीलिए कीमत भी 
कम-से-कम रखने का प्रयत्न रहता है । 


बघों._ | 
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आसार 


प्रद्ुत पुस्तक ' श्री मोहरी देवी दुग्गड जैन अंथ-माला ? की ओर से 
प्रकाशित हो रही है। स्व० मोहरी देवी जयपुर के सोने-चांदी के प्रसिद्ध 
व्यापारी सेठ सोइनलालजी दुग्गड़ की माताजी थीं। सौहनछालजी इत्ति से 
उदार ओर दानी हैं।, गतवर्ष जब भारत जैन महामण्डल के अध्यक्ष 
भी रिपमदासजी रांका खेताग्बर कान्फर्रेंस में फालना गए थे तब सोहन- 
छालजी का विशेष संपर्क ओर परिचय आया | महामण्डरू की विचारघारा 
और प्रबृत्तियों से वे काफी प्रभावित हुए और बहुत-कुछ सद्दायता प्रदान 
करने की इच्छा व्यक्त की। रांकाजी ने थोड़े से समय में ही अनुभव 
किया कि इनमें अगर लाखों कमाने की क्षमता हैं तो मुक्त-हस्त से सबको 
देना भी आता है । अपने जीवन में उन्होंने सेकर्डों संस्थाओं ओर इजारों 
व्यक्तियों को छाखों रुपया दिया है और देते रहते हैं । पर महामण्डल 
उनसे अधिक ले नहीं सकता था। महामण्डल के'लिए किसी से भी १०१) 
से अधिक स्वीकार न करने की नीति निर्धारित कर लेने के कारण उनकी 
इच्छा को भी रोकना पड़ा । 

फिर उन्होंने रांकाजी से कहा कि अगर आप सहायता नहीं लेते हैँ 
तो मेरी माताजी की स्मृति में एक ग्रंय्माठा ही स्थापित कीजिए | 
आखिर उन्होंने १००१) प्रदान किए । 

उनके धर्म सम्बन्धी उदार विचारों को ध्यान में रखकर ही इस 
पुस्तक का प्रकाशन किया गया है जिसमें किसी एक धमं को महत्व न 
देकर अखण्ड मानवता और नेतिकता पर जोर दिया गया है । 

इमारी अमिल्यपा है कि जिस सद्भावना से यह ग्रंथ-माला शुरू 
हुई है, उसमें से अच्छी अच्छी जीवनोंपयोगी पुस्तकें प्रकाशित दो और 
श्री सोहनछालजी दुग्गड़ को समाधान हो कि उनकी सद्भावना सार्थक दो 
रदी है और उनके दान का सदुपयोग दो रहा है । 

महामण्डल उनके इस प्रेस और सौजन्य के लिए कृतज्ञ दें | 
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धर्म ओर संस्कृति 
9. ९ ६ 
आजका धर्म 


केदारनाथ 

सह्दी घ्म 

हमारा जीवन कैसा हो, जिससे कि हमारी अपनी, मानव समाज का 
ओर घर की उन्नति हो सके १ “हमें इस वात पर सोचना चाहिए । अपने 
तई और इससे आगे बढ़कर सोर्चे तो समाज के तई मी हम अपना घर्म 
चहुत-सा जानते द्वी नहीं ओर अपेक्षा रखते हैं, परछोक का धर्म जानने की 
--मृत्यु के बादवाले देवलोक के धरम की | उसकी जिज्ञासा का विकास 
करते हैं, परंतु परछोक की कल्पना करने से अगर धर्म समझा जा सकता 
हो तो मैं उसे घर्म नहीं कहूँगा। धर्म की जरूरत हमारे जीवन में, 
व्यवहार में, हर काम में है। सह्दी धर्म उसे ही कहते हैं, जिसके आचरण 
के परिणाम का दर्शन हम यहाँ कर सर्के, अब कर सकें, जिसके कारण 
हमारा कल्याण हों सके, हमारी उनति हो सके। 

जिसे दम काल्पनिक-धर्म समझते आए. हैं, मेरे मन उसका कोई 
महत्त्व नहीं है । न्‍ 
ब्रतों की जरूरत 

मानवजाति का इतिद्ास देखिए, वंशपरंपरा से चलते आए संछ्कारों 
पर दृष्टिपात कीजिए, उनके मूलभूत सिद्धान्तों का परीक्षण कीजिए, आप 
देखेंगे कि उनमें अहिंसा, सत्य अपरिय्रद तथा अस्तेय पर विशेष जोर दिया 


र्‌' घम ओर संस्कृति 


“गया है। यह नहीं समझना चाहिये कि उस जमाने में उनकी जरूरत थी 
और आज नहीं है।. आज भी इन ब्तों को. समझकर उन पर आचरण 
करने की जरूरत है। उससे हमारी उन्नति होनेवाली है। माई-भाई के 
बीच आज जो वैरभाव और आपसी दुश्मनी फेली हुई है, वह दूर होने. 
वाली है। ऐसा वेरमाव, ऐसी-हीन-बृतति तो पश्च-पक्षियों में मी नहीं पाई 
जाती, जब कि उच्च ओेणी के और सुसंस्कृत समझें जानेवाले हम छोग 
एक-दूसरे को अविश्वास की नजर से ही देखते हैं। 

प्रतिज्ञा के लिए नाराजी 

आज काला-बाजार और रिश्वतखोंरी की चुशई जगह-जगह दिखाई 
दे रही है एक जमाना था, जत्र आपस में चीजोंका लेन-देन बड़े देत- 
प्यार के साथ हुआ करता था । अकाल के जमाने में निराधार लोगों के 
लिए. सदावरत खोलने में धनवान अपनी दालछत न्योछावर कर देते थे | 
आज पूंजीपाति समाज तो गरीबों को चूसने का कास कर रहे हैं। काला- 
बाजार और रिश्वतखोरी अंधाधंध फैल गई है । कुछ दिन हुए काढे- 
वाजार और ब्शथितखोरी को नावूद करने का एक प्रयत्न मेने किया था । 
मैंने ऐसी योजना बनाई कि “ आईदा मुझसे. अनीति का कोई काम नहीं 
होगा ” ऐसी लिखित प्रतिज्ञा सच लोग करें। इंस फार्म पर दघ्तखत 
करवाने के लिए जब में-समाज के आगेवान पूंजीपतियों के पास जाता 
तो वे लोग उस पर दस्तखत करने के ,लिए राजी न होते । ज़ाहिर है कि 
वे इस बुराई को नावूद नहीं करना चाहतें । 
सत्य का शोधन ह 

'घार्मिक स्थानों पर जाकर लोग धर्म के बारे में बहुत कुछ श्रवण 
करते रहते हँ। लेकिन आचरण में कुछ नहीं छातें। इससे आज की 
परित्यितिं उत्पन्न हुई है । इससे हमारा अधः्पतन हुआ है। अविश्वास 
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की निगाह से देखने की इत्ति पैदा हुआ है । नें चाहता हूँ कि हम लोग 
सत्य को शोधि---उसकी राह अनुसरें, असत्व को दफनाकर सत्यमय संलार 
का सर्जन करें, मानव-जीवन को पवित्र करें, झुद्ध करें। उसमें जो सड़न 
घुस गया हे, उसे दूर करें और ऐसा करने वालों का पूरा साथ दें | 
अझुखदायक व्यवहार-धर्म ह 
; एक बात मुझे चहुत खटकती हैं। आज कल सभी राजपुरुष प्रजा 
"के हित के लिए बड़ी-बडी योजनाएँ चनाते हैं, लेकिन केवल योजनाओं से 
अजा का ६ित नहीं होता । जब तक देश के कोने-कोने मे अन्न-बिना भूखे 
तड़पते रहेंगे, वस्त्र-विना नंगे भटकतें रहेंगे, तबतक ऐसी योजनाएँ हमारा 
कोई भला नहीं कर सर्केगी । गरीब लोग अपने दिन केसे काटते हैं ! हम 
कहते ह कि ये काम करना नहीं चाहते । वें आलसी की; तरदद बैठे रहना 
चाहते हैं । लेकिन सह्दी देखा जाय तो उनकी शक्ति का, काम करने की 
ताकत का, गरीबी द्वारा अपहरण हो चुका ६। जब तक पेठ पालने के 
लिए पूरा अन्न नहीं मिलता, जीवन में संतोष हो नहीं सकता | बच्चों के 
लिए दूध की छुविधा नहीं है; तव किस किस्म के धरम की हम बात करते 
हैं! इन सब बातों को छाड़ना होगा । (्वाम करने की ताकत पैदा करनी 
होगी। दमोरें कंगाल भाई-बहनें। की हालत सुधारने की पूरी कोशिश 
करनी होगी। यहीं है व्यवह्ार-ध्म । और यही आति सुखदायक है। 
धर्म और व्यवहार मिन्न नहीं हैं। जब दोनों को एक साथ समझने की 
कोशिश करेंगे, तमी उन्नति होगी । 
'कानून की आवश्यकता ही क्यों ? 

हमारे व्येगों का कुछ एसा खयाल हों गया है कि मझ्वर्तों का 
* "पालन वही करें, जिसने संन्यास ग्रहण किया है। लेकिन मेरा अपना 
खयाल तो यह है कि त्र्तों की ज्यादद जहूख रडस्थियों के लिए है। 
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इन्सान यदि सल्याचरण करें, प्राण जाई वर, बचन न जाई), की टेक का 
पालन करे, तो आज कानून कोट-कचहरी फी जों आवश्यकता बढ गईं है,, 
और जिसका हम इहथा गौरव किये जा रहें हैं, उसकी जरूरत ही न पड़े ।: 
वास्तव में लंज्नाजनक बात तो यह है कि हमारी मनोंदशा ही बदल गई 
है। कानत-कांयदे तो उनके लिए होते हैं, जो मानवे-धर्म से विपरीत गंद 
चलते हैं। कानून भले सुन्दर हो और उनपर अमल करानेवाले मले ही: 
पंडित हों, उसकी आवश्यकता ही क्या होगी---अगर इन्सान धर्म की राह; 
चले, सच बोले, नित अहिंसा का पालन करे !... 
अस्तेय और छपरियह 

पैसा कमानेवालें अवसर चोरी ही करते रहते हैं। अनीति की 
कमाई भी एक तरंह की चोरी ही है। मेहनत-मजदूरी करने में चोरी नहीं: 
है, क्योंकि स्वाश्रय में अस्तेय हैं। मेहनत-मजदूरी करते हुए भी अगर 
अपेक्षा अधिक कमाने की हे तो वह मी चोरी है । जिनमें . धार्मिक बृत्ति: 
होंगी, उनके जीवन में परिग्रह को स्थान नहीं रहंगा । उसकी आवश्यक-- 
ताओं की मंबादा होगी । अस्तेय व अपरिग्रह उन्नति के मार्ग हैं। ज्यादह 
पैसे मिलाने का छोम नहीं रखना चाहिए । - उसमें व्यक्तिद्रोह पाप है ।. 
च्यवहार में सत्यनिष्ठा के शिक्षण और आचरण की जूरुरत है । 
त्रह्मचय । । 
ब्रह्मचर्य पाठन भी मानव-घर्म का एक अंग है। हम- दलील: 
करते हैं कि प्रजा-निर्माण करने में हम कुदरत के अधीन हैं, लेकिन पश्चु- 
पक्षी तो तब्र तक बह्मचय पालन करते हैं, जब्र तक उनकी संतान खुद के. 
पैरों पर खड़ी नहीं हों जाती । इसी तरह जबतक हमारे ब्राढक सयाने 
नहीं होते, वह्मचर्य पालन को हमें अपना धर्म समझना चाहिए । अपने 
बालकों को मनुष्य बनाना हमारा कत्तंव्य है। उन्हें अच्छे अच्छे संस्कार 
देना माता-पिता का कर्तव्य है | .अन्नद्नचर्य पार कर हम धर्म या परलोक- 
की बातें करें; यह व्यर्थ है.। 
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“वैसा कमाने की छूत 
पंच-सहात्रतों की योजना संन्‍्यासी के लिए नहीं, ग्रहस्थाश्रमी के 
'लछिए की गई है । उनपर अमलछ कीजिएगा तो सुखी होइएगा | इरेंक के 
प्रति सदूभाव रखिए । हरेक के साथ सद्व्तन कीजिए. । सच्चा मानव-घर्म 
यही है। आज इसकी ज़रूरत है। द्रव्य-छोम की बत्ति पाप है। इम 
लोगोंको पेसा कमाने की छत पड़ गई है। इसी वजह से काले बाजार 
“की कमाई अच्छी छगती है। लेकिन इस तरह का घन मिलाने वाले सु्खी 
नहीं होते । वास्तव में सुख घन से मिलता ही नहीं। धर्ममय-जीवन 
'वबिताने वाले ही सच्चा सुख आप्त कर सकते हैं ! 
बुद्धि का विनियोग 
अतीति का काम न करने की हमें प्रतिज्ञा लेनी चाहिए,। भूलछ 
रहोनेपर आयश्चित्त करना चाहिए । यही आजक़ा युग-घर्म है। लेकित 
जो अपने. को बुद्धिमान समझते हैं. वे इतना-सा विचार भी आचरण में नहीं' 
ला सक् रहे हैं ।. वद्धे का विनियोग तो मानव-जाति की उन्नति के लिए: 
' किया जाना चाहिए। लेकिन हमारा जीवन, हमारी कार्यप्रणाली आज 
“एक नाटक की तरह हो गई है । इस तरद्द दुनिया. को भले ही धोखा दे 
सकें, आत्मा को नहीं दे सकेंगे । 
घम्ममय जीवन 
सारांश, ज़रूरत इस बात की है कि सच्चे धर्म का विचार करें, सच्ची 
“राह चर्छे, जीवन को विमल बनाएँ, परिशुद्ध करें, घ्वावलंबी करें। दूधरों की 
-मेहनत पर जीनेका व्यर्थ आभास त्याग दें। वस्त्र के बारे में मी स्वावलंत्री 
-बनें, कपड़ा खुद तैय्यार करें| जीवन धर्ममय बनाएँ:--फैशनमय नहीं | 
भगवान से प्रार्थना है कि वह सबकों सच्चा धर्म समझनेकी 
-सदूबुद्धि प्रदान करें | न्‍ 


शासत्र-दष्टि की मर्यादा 


किग्नोरलाल घ. मशरूवाला 


मैने अपनी प्यवहार्य-अहिंसा! लेखनमाला में यह लिखा था कि 
“दुनिया के सब देशों और धर्मों में 'भद्र' ओर 'सन्त” ऐसी दों घुनियादीः 
संस्क्ृतियोँ प्राचीन काल से चली भाई हैं। हमारा देश भी इस बारे में' 
अपवादरूप नहीं है ।” जहाँ तक मुझे पता है, भद्र शब्द किसी भाषा में: 
अनादरवूचक नहीं है। मैंने जिस संस्कृति का मद्र नाम से परिचय! 
कराया उसके लिए मेरे दिल में अनादर नहीं है। यह प्रकट करने के: 
लिए हीं मैंने उसे मद्र कह्दा है। मद्र-संस्कृृति ने मी मानव-समाज में बहुत' 
बड़े-बड़े काम किये हैं, यह ज्रात भी मैंने अपनी लेखमाला में कबूछ की 
है। फिर भी भद्न-संस्कृति की एक मर्यादा है, जिससे ऊपर वह उठ नहीं 
सकती । यदि वह. उस मर्यादा से ऊपर उठ जाय तो सन्त-संस्क्ृतिः 
में परिणत हो जायगी । भद्र-संस्कृति से जो ऊपर उठते हैं, वे ही सन्त हैं ४ 


भेरे इस कथनपर सिद्धान्त! साप्ताहिक के विद्वान संपादक ने आपत्तिः 
की है । (देखिए १० जून १९४१ का अंक) आप' लिखते हैं, “जिन्हें: 
दो चुनियादी संस्कृतियाँ बतलाया गया है, वे वास्तव में परस्पर विरोधी/ 
नहीं हैं । . इन दोनों का मूल, इन दोनों का आधार एक ही है ओर वह: 
हैँ धमशात्र । - 

दुनिया के सभी मजहवों के शात्रियों की राय में उनका अपना: 
-अमंशात्र ही परम ओर अंतिम अमाण होता है । त्ामर्ल लिख्यते किखित 
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यह .डनकी ग्रतिश्ञा होती है। याने उनका यह आग्रह होता है कि किसी 
भी वस्ठ को उचित या अनुचित ठहराने के लिये अपने घमंशाल्ल से कोई- 
न-कोई प्रमाण खांजु कर निकालना ही चाहिए.। अगर ऐसा आधार न 
मिले, तो वह चीज मान्य नहीं हों सकती, चाहे वह कितनी ही बुद्धिमाह्म 
और हृदयगाह्य क्‍यों न हो । 

लेकिन ऐसी परिस्थिति भें बुद्धि अपनी हार मंजूर करना ज्यादा 
वक्त तक चदाश्त नहीं करती । वह कोई-न-कोई रास्ता निकालने की फिक्र 
में रहती दै। शाज्ज से जकड़ी हुआ बुद्धि उसके बन्धन को तोड़कर आगे 
बढ़ने की हिस्मत नहीं करती। लेकिन शारत्र-अचनों के नये-नये भाष्य 
छिखने की हिम्मत कर लेती है। किसी-न-क्रिसी तरह से पुराने वाक्यों 
में से अपने अनुकूल नए, अर्थ निकाल छेती हैं और फिर ऐसा प्रतिपादन 
करती है कि वह चौज़ शात्र-सम्मत ही है | 

इस प्रकार वे ही श्रुतिवचन और स्टृतिवचन निरीशरवादी सांखर्यों 
तथा अद्देत, द्वैत एवं विशिष्ठाद्वैतवादी वेदान्तियों और मीमांसकों फे लिए 
आधारभूत होते हं। वे ही श्रुति-स्मृतियाँ अध्पृश्यता-स्वीकार और 
निवारण दोनों मतों के विद्ान शाज्जियों के लिए प्रमाणभूत होती हें । 
यावत्‌जीवन वैधन्य ओर विघवा-विवाइ, कायम-विवाह और तलाक, मांसा- 
हार भर मांस-निषेध, पशु-यश्ञ और ओषधि-यश, आदि परस्पर-विरेधी 
विचार रखनेवाले शाज्री र्मशाऊ्र के आधार पर ही अपने अपने मर्तों का 
समन करते हैं । 

कोई ऐसा न समझे कि यह बात इमारे ही देश में या सिर्फ हिन्दू: 
धर्म में ही होती है। कुरान या वाइविलवादी शाखियों का भी यही रबेया 
है। बाइबल का हवाल्य देकर गुलामी की प्रया का समर्थन और विरोध 
करनेवाले बड़े-बड़े पादरी थे । किसी मौलवी की क्‍या मज़ाल है कि वह 
कुरान से परे होंकर विचार करने की गुस्ताखी करें। ऐसी द्वाल्त में 


छू. 
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अगर किसी बात का समयेन या निषेघ्‌ करना हो, . वो कुसन - बगेरा घर्म- 
शाज्नों के वचनों की अपने अनुकूछ व्याख्या करके ही किया जा सकता 
है। इस विचार-घांरा को माननेवाले धर्मशाद्ली की दृष्टि में कोई व्यक्ति 
सिर्फ सन्त नहीं माना जा सकता कि हमने अपने अनुभव से उसे बहुत 
द्वी नेक पाया है, बरन्‌ इसलिए कि वेसे पुरुष को सन्त मानने के लिए 
घर्मशात्त्र में प्रमाण मौजूद हैं । नर्ताजा यह है कि वैदिक धर्म के शास्ियों 
की दृष्टि में एक जैन महात्मा सन्त पुरुष, नहीं हो सकता; क्योंकि वह 
नास्तिक है। उसी तरह वेद-धर्म में पछा हुआ एक व्यक्ति कितना ही 
. साघु-स्वमाव क्‍यों न हो, जेन-इृष्टि में वह धन्त नहीं हो सकता; क्योंकि 
वह मिथ्या-दृष्टि में पा हुआ है। ओर न कोई दिन्दू महात्मा इस्लाम 
या ईसाई-घर्म की दृष्टि में सत्पुरष ही हो सकता है; क्योंकि वह उनके 
पैंगंबरों का अनुगामी नहीं है । 


जब आंज्ो. का आश्रय करने की दृष्टि इस हृद्‌ तक पहुँच जाती 
है, तब तक मेरी नम्न राय में शात्र से. दृष्टि-प्रात होने के बदले अन्घत्व 
ग्राप्त होता है, ठीक उसी तरह. लिंस- तरह क्रि प्रखर सूर्य की किरणों की 
तरफ ताकते रहने से प्राप्त होता है । 


कई शास्तर-प्रय अवध्य ही आदरणीय 'हैं। लेकिन वे इसलिए 
आदरणीय नहीं हें कि शांख़ के. नाम से प्रसिद्ध हैं. बल्कि इसलिए कि 
वें किंसी-न-किसी सर्त्पुरुष द्वार लिखे हुए माने जाते हैं । 


आदि सत्पुरुष का निर्माण किसी शा््र द्वारा नहीं हुआ है। वल्कि 
आदि सत्पुरुषने द्वी किखी-न-किसी शास्त्र का निर्माण किया है। ओर 
दुनिया के सभी शास्र-अंथ निःशेंष हो जाये, तो भी दुनिया में सत्पुस्ध 
होते ही रहेंगे और नए:-नए शात्रों का निर्माण होता रहेगा । यदि किसी 
शाजने किसी सत्पुरष का वहुमान किया या उसके व्यवद्वार को सान्‍्य 
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किया तो; उसने उस सत्पुरुष पर सेहर्ावी नहीं की. बल्कि अपनी ही 
“कीमत बढ़ायी । 
किसी शात्र॒ को साननेवाला व्यक्ति उस शात््र से बढ़ाभी हो 
सकता है और छोटा भी । सर जगर्दाशचंद्र बसु या सर चंद्रशेखर रामन 
जैसा कोई; प्रथम भेणी का वैशञानिक जब. किसी दूसरे वेज्ञानिक के. प्रेथ का 
आदर करें.या उसका हवाला दे, तत्र वह उस ग्रंथ में लिखी हुई बात को 
> इसीलिए नहीं मानता है कि वह उस पंथ में पायी जाती है, बल्कि इस 
: बुद्धि से कि वूसरें वैज्ञानिकों का अनुमव भी उसके अनुभव की ताईद 
करता है। लेकिन विशान के साधारण पण्डित जिन्हें अपना निज का 
“कोई अनुभव नहीं है वे केवल उस ग्रेय के आधार पर ह्वी उस बात को 
- स्वीकारतें हैं, इसलिये उसका प्रमाण देंते हैं। यही बात धर्मशार्ों पर 
भी लागू होती है। श्री झानेश्वर ने अम्ृतानुभव में एक जगह अपना 
मत बतछा कर आगे लिखा है --“झऔर यही शिवगीता तथा भगवत्‌गीता 
-का भी मत है । लेकिन ऐसा न माना ज्ञाय कि दिव या. श्रीकृष्ण. के 
चचरनों के आधार पर ही मैने अपना मत बनाया है। उनके ऐसे वचन 
न होते तो भी में यही कहता । 
तुल्सीदास और रामदास, नामदेव और तुकारास, नानक और 
“कबीर ये सभी असल में वैदिक परुपरा में पछें हुए सन्व ये। 
लेकिन तुल्सादास और रासदास मे शार्त्रा का जितना वनन्‍्धन माना, 
* उतना नामदेव और तुकाराम ने नहीं माना और नानक और कबीर तो 
उछको पार ही कर गए.। सर्न्तों की पहली जोड़ी मद्र-संस्कृति में पली 
हुई थी और आखिर तक किसी-न-किसी रूप में उस से संलग्न रही | 
“फिर भी ठुल्सीदासजी के राम और वाल्मीकि के राम में कितना अंत्तर है! 
-छुल्सीदासजी अपने राम के द्वास अम्बुक का वध वे करा सके और न 
'उनसे अत्पृश्यता तथा पोकै-मेद के नियरसों का पाछत करा सके | रामदा 
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इस ऊंचाई तक नहीं पहुँच सके । नामदेव, तुकाराम तो भद्वेतर ही भे ।' 
नानक और कब्रीर ने सांप्रकाधिक शात्रों का सहारा ही छोड़ दिया; केवल: 
उनके सार को -६ी अपनाया । 


और शाज्रों का अन्तिम प्रमाण मानने पर भी मनुष्य अपनी 
_विवेक-बुद्दि चलाने से कहां मुक्त होता है ? एक ही शासत्र के तीन माष्य- 
कार तीन अर्थ निकालें, जो परस्पर विरोधी हों, तो दरएक आदमी को 
अपनी निज की या किसी गुरु की विवेक-बुद्धि से काम लेकर एक का 
स्वीकार और दूसरे का त्याग करना ही पड़ता है| मांसाहरी और मूर्ति- 
पूजक को भी झाद्रप्रमाण मिल जाता है तथा मांस-बर्जन और मूर्ति-निषेघ 
के लिए भी प्रमाण मौजूद हैँ। हरएक अपनी अपनी रुचि, संस्कार या 
विवेक-बुद्धि के अनुसार अपने लिये एक चीज़ को ग्राह्य और दूसरी को 
अग्राह्म मानता है। मतलब यह कि इमारी अपनी या इमारे माने हुए, 
फिसी गुर अयवा सत्पुरुष की विवेक-बुद्धि झी अमुक का अस्वीकार या 
न्यूनस्वोकार करती हैं | । 
सारांश, शाल्न के निर्माता विद्यान या सन्त होते हैं। विद्वान या 
सन्त का निर्माता शासन नहीं होता। विह्यव अपनी बुद्धि की कुशछूता 
के वलपर विद्वान है; सन्‍त अपने हृदय की. उन्नत अवस्था पर सन्त है | 
सन्त को देखने के बाद ही किसी शास््रकार ने सन्त के लक्षण बतलाये हैं! 
मूल आधार पुरुष है, न कि अ्थ । शास्त्रों की मर्यादा को समझंकर अगर 
हम उनका अध्ययन करें, तो वे इमारें जीवन में सद्यायक को सकते हैं |. 
नहीं तो वे जीवन पर माररूप हो जाते हैं और फिर न कबीर जैसों को ही, . 
बरन्‌ शानेश्वर सरीखों को मी उनकी अल्पता बतलानी पड़ती है। 


१8३५ 
परम सांख्य॑ 


जैनेंद्रकृमार 


आदमी ने जबसे अपने होने को अनुमच किया तमी से यह भी 
पाया कि उसके आतिरिक्त शेप्र मी है। उसकी अपेक्षा में वह स्वयं क्या है 
ओर क्यों है? अथवा कि जगत्‌ ही उसकी अपेक्षा में क्या है और क्‍यों है १ 
दोनों में क्या परस्परता और तरतमता है (--दैत-बोध के साथ ये सत्र प्रश्न 
उसके मन में उठने लगे । 

प्रश्न में से प्रयत्न आाया | आदमी में सतत प्रयत्न रह कि प्रश्नकी 
अपने में इस कर ले । पर हर उत्तर नया प्रश्न पैदा कर देता रहा और 
जीवन, अपनी सुल्सन में ओर उलक्षन में, इसी तरह बढ़ता रहा । 

सत्य यदि है तो आकलन में नहीं जमेगा | ऐसे सत्य सांत और 
जड़ हो जायगा। जिसका अन्त दे, वह और कुछ हो, सत्य वह नहीं रहता। 
पर मनुष्य अपने साथ क्या करे ? चेंष्टा उससे छूट नहीं सकती | 
उसके चारों ओर होकर जो है, उससे निरपेक्ष चनकर वह जी नहीं सकता 
प्रत्येक व्यापार उसे शेष के श्रुति उन्मुख करता है।' बह देखता है तो वर्ण. 
सुनता है तो शब्द, छूता है तो वस्तु | इस तरह हर क्षणके इर व्यापार में 
वह अनुभव करता है कि कुछ है, जो वह नहीं हैं। वह्द अन्य है और' 
अज्ञात है | प्राप्त है और अग्राप्त है। यदि सत्य है. तो हर पल बन-मिट 
रहा है । यदि माया है तो हर क्षण गत्यक्ष है । 

अपने साथ लगे इस शेष के ग्राति मनुष्य की कामना और कीड़, 
उसकी जिज्ञासा ओर जिघांसा, कमी मी मसन्‍्दू नहीं हुई है । आदमी ने. 
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चाहा है कि बह सबकों अपनी समझ में त्रिठा छे, या समझ से मिटा दे । 
पकिसी तरह सब्र में, या सत्र से वह मुक्त हो । उसके अपने आत्म के बाहर 
यह जो अनात्म है, इसकी स्वीकृति से, सत्ता से, परता से किसी तरह वह 
उत्तीण हो जाये । या तो उसे बाघ कर वश में कर ले, था तर्क के जोर से 
. गायब कर दे, या नहीं तो फिर अपनें को ही उसमें खो दे । अनात्म के 
सध्य आत्म अवरुद्ध है। या तो परत्व मिटे या सत्र स्व-गत हो, या फिर 
ऋवत्व ही मिट जाय । 
अपने चारों ओर के नाना रूपाकार जगत्‌ को मनुष्य ने चाहा कि 
'पा ले, पकड़ ले, और ठहराकर अपनेमें ले छे । सत्य को अपने से पर 
रहने दे कर वह चैन से नहीं जी सका । छटपटाता ही रह्म कि उसे 
स्वेकीय करे । 
इस मुक्ति की या पूंणेता की अकुलाहट में. मनुष्य ने नाना धर्मों, 
साधनाओं और दर्शनों को जन्म दिया ।. 


मुक्ति की ओर का प्रयत्न जब्र-मनुष्य का.सर्वार्गाण और पूर्ण प्राण- 
'पृण-से हुआ तब दर्शन उत्पन्न:नहीं हुआ । तब व्यक्तित्व को ही. पारिण्कार 
“मिछा.. सीमाएँ मिट कर उससें-समष्टिकी विशाटता,आई।. दर्शन- तत्र 
'उससे स्वतः फूटा। धर्मो के आदि ल्ोत ऐसे ही पुरुष. हुए. | उन्होंने दर्शन 
वदिया नहीं | देने को उनके पास: अपनी . आत्मरूपता ही रही | पारिणाम 
मे वे एकसाय सब्र दर्शनों के छिये छुगम और अगम बन गये। 

दर्शन. बनता और मिल्ता. है तब जत्र. प्राणों की बिकलता की. जगह 
खुद्धि की तीजता से प्रयत्त किया जाता है | स्पष्ट ही वह प्रवत्त अविकल 
से शेंकर एकांगी- होता है | इसमें व्यक्ति, (असल नहीं उसकी तस्वीर! ही 
थाता है'। इस तरह: स्वयं (सत्य का) प्रकाश नंहीं होता .या प्रकाश 


परम सांख्य शैदेः 





पु 


देता, बल्कि, शब्दों अथवा तकों के संयोजन द्वारा उस प्रकाशनीय तत्त्व का; 
बर्णन देता हैं। 

अतः दर्शनकार वे हैं जो सत्य जीते नहीं, जानते हैं। जीने: द्वारा 
सत्य सिद्ध होता है। वैसा सत्य जीवनकों मी सिद्धे देता है। पर जानने: 
' द्वारा सत्य सीमित होता है और ऐना सत्य जीवन को भी सीमा देता है| 


जीवन में से धर्म प्राप्त होता है। प्रयत्न में से दशन | 


यह दशन भी द्विंविध ) एक सीधा देखा गया | दूसरा अनुमाना” 
गया । प्राच्य और पास्चात्य दर्शनों में अधिकांश यह अन्तर हैं। पहले 
आदर्श की एकता से यथार्थ की अनेकता पर उतरते हैं । दूसरे तलकी: 
विविधता से आरस्म करके तर्कशः शिखर की एकवा की ओर उठते हं। 

प्राच्य दर्शनों का आरम्म इसीसे ऋषियों से होता है, जो जानने से 
अधिक साधते ये। यहोँ के दर्शनों की पूर्व-पीठिका है उपनिषद्‌ , जो 
काव्य हैं। उनमें प्रतिपादन अथवा अंकन नहीं है। उनमें केवल अभि- 
व्येजन और गावन है | 

हृदय द्वास जब हम निखिल को पुकारते और पाते हैं तत्र शब्द 
अपनी सार्थकता का अतिक्रमण करके छंद और लय का रूप ले उठते हैं |. 
तब उनमें से बोध और अर्थ उतना नहीं प्राप्त होता, जितना चैतन्य और 
स्पन्दन प्राप्त होता है । वे बाहर का परिचिय नहीं देतें, भीतर एक रुकूर्ति 
भर देते हैं । 

किन्तु सबुद्धि मानव उसे अखंड रूप से अनुभूति में लेकर व्व्प 
अमभिभूत हो ?दने से अधिक उसे शब्द में नाप-आँक़ कर लना चाईता ६| 
ऐसे सत्य उसका स्वत्व बन जाता है) शब्द में नपतुझ कर वह सानों 
संगरहणीय और उपयोगी बनता है। उसे अंकों में फलाकर दम अपना 
हिसाव चला सकते हैं और विज्ञान दना सकते दे । 
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शिक्षु ने ऊपर आसमान में देखा और वह विहल हो रहा-। शास्त्री 
ने धरती पर नकशा खींचा और उसके सहारे आकाश को ग्रह-नक्षत्रों में 
जट कर उसने अपने काबू कर लिय | 
शब्दों का और अंकोका यह गणित हुआ आयुध जिससे औेड्धिक ने 
न्त्य को कीलित करके. वश में कर लिया । असंख्य को संख्या दे दी, 
-अनन्त को परिमाण दे दिया, अछोर को- आकार पहनावा और जो 
अनिवेचनीय था शब्दों दवा उसी को धारणा में जड़ लिया । 
.उद्धुट बोद्धिकों का येह प्रयत्न तपस्वी साधकों की साधना के साथ- 
साथ चलता रहा । 
मेरा मानना है कि जेन 'घम! से. अधिक 'दर्शन' है, और वह दर्शन 
"परम सांख्य और परम बौद्ध है। उसका, आर्म्म श्रद्धा एवं स्वीकृति से 
“नहीं, पश्चिम के दर्शनों की माँति तर्क से है.। सम्पूंणे सत्य को शब्द ओर 
अंक़ में बिठा देंने को स्पधो यादें किसी ने अदूद और अथक अध्यवसाय 
से की तो वह जेन-'दर्शन' ने | वह दर्शन गणित की अभूतपूर्व विजय का 
स्मारक है | 
जगत्‌ अखंड होकर अजेय हैं। जैन-तत््व ने उसे. खंड-खंड करके 
न्सम्पूर्णता के साथ शात बना दिया है । 
“ जगत्‌ क्‍या है १” 
चेतंन-अचेतन का समवाय | 
४ चेतन कया है १?” 
:हम सब जीव | 
“ज्ञोव क्यारहे ! ” 
जीव हैं आत्मा | असंख्य जीव सत्र अलग-अलग आत्मा हैं| 
“अचेतन क्‍या है ! ” 
-मुख्यता से वह पुदूगल है। 
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६६ पुदूगल क्‍या है 72 
वह अणुरूप है । - 
४ युदूगल से शेप अजीवतत्त्व क्या है 
काल, आकाश आदि | 
“काल क्या है १” 
वह भी अथुरूप है | 
“ आकाश क्‍या है ! ” 
अनन्त प्रदेशी है | 
“आदि दया १” 
४ शअलना ठहरना जो दीखता हैं, उसके कारण रूप तत्त्व इत आदि 
में आते 
इस तरदइ सम्पूर्ण सत्ता को,. जो एक ओर इकट्ठी होकर इमारी 
चेतना को अमिभूत कर लेती है, अनन्त अनेकता में त्रौट कर मलुष्य को 
चुद्धे के मानों! वशीभूत कर दिया गया है। आत्मा असंख्य हैं, अथु 
असंख्य और अनन्त हैं| उनकी अपनी सत्यता मानों सीमित और 
'परिमित है | यह जो अपरिसीम सत्ता दिखाई देती 8, केवल-मात्र उस 
सीमित सत्यता का ही गुणानुगुणित रूप है | 
जअैन-दशन इस तरह शब्द और आक के सहारे उस भीति को और 
विस्मय को समाप्त कर देता है, जो व्यक्ति सीधी आँखों श्स महात्रह्मांड 
को देखकर अपने भीतर अनुभव करता है। उसी महापुलक, विस्मय आर 
भीति के नीचे मनुष्य ने जगत्‌-कर्चा, जगद्धर्चा, परमात्मा, परमेश्वर आदे 
रूपों.की शरण ली है। जैन-दरशन उसको मनुष्य के निकट अनावश्यक 
चना देना चाहता है। परमात्मत्व को इसलिए उसने असंख्य जीवों में 
बखेर कर उसका, मानों आतंक और महत्त्व इर लिया है। त्ह्मांड की 


२६ धर्म और संस्छातिः 


महामह्मिता की भी उसी प्रकार पुदूगल के अणुओं में छितरा कर मानों 
मनुष्य की मुदटी में कर देंने का प्रयास किया है | ! 

जैन-दर्शन की इस अंस्रीम स्पधी पर कोई कुछ मी कटे, पर गणित: 
ओर तर्क-शाञ्र के प्रति उसकी ईमानदारी अपूर्व है | 

मूल में सीधी मान्यताओं को लेकर उसी आधार पर तर्क-ुद्ध उस 
दर्शन की स्तूपाकार रचना खड़ी की गई 

मैं हूं, यह सबुद्धि मनुष्य का आदि सल्न है। में क्‍या हूँ ! निश्चय 
हाथ-पाॉव आदि अवयव नही हूँ, इस तरह शरीर नहीं हूँ | जरूर, कुछः 
इससे भिन्न हूँ । मिनत्न न हो तो शरीर को मेरा कहने वाला कौन रहे १ 
इससे में हूँ आत्मा । 

भरे होने 'के साथ तुम भी हो | तुम अलग हो, मैं अलग हूँ | ठुमः 
भी आत्मा हों और तुम अलग आत्मा हो | इस तरदइ आत्मा अनेक हैं । 


... आंब शर्रर मैं नहीं हैं। फिर भी शरीर तो है। और मैं आत्म- 
हूँ। इससे शरीर अनात्म दै। अनात्म अर्थीतु अजीव, अर्थात्‌ जड | 
'इस आत्म और अनात्म, जड़ और चेंतनं के भेद, जड़ की अणुता 
ओर आत्मा की अनेकता--इने प्रायामिक मान्यताओं के आधार. पर जो 
और जितना कुछ होता हुआ दीखता है, उस सबको जेन-तत्त्व-शास्त्र ने 
खोलने की और कारण-कार्य की कंडी में विठांने की कोशिश की है । इस 
कोशिश पर युग-युगों। में कितनी मेघा-बुद्धि व्यय हुई है, इसका अनुमान 
नहीं किया जा सकता | वर्तमान में उपलब्ध जैन-साहित्य पर्वताकार है | 
कितना-ही प्रकाश में नहीं।आया है। उससे कितने गुना नष्ट हो गया, कहना - 
काठेन है | इस समूचे साहित्य में उन्हीं मूल मान्यताओं -के आधार पर 
जावन की और जगत्‌ की पहेली की गूढ से गूढ उलझनों को सुलझायां गया 
ओऔर भाग्य आदि की तमाम अतक्यताओं को तक-प्रृत्न में पिरोया गया है | 
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आत्म और अनात्म यदि सर्वया दो हैं तो उर्णे संबंध किस प्रकार 
होने में आया--इस प्रश्न को वेशक नहीं छूआ गया है । उस सम्बन्ध के 
बारेमें मान छेने को कह “दिया गया है कि - वह अनादि है। पर उसके 
बाद अनात्म, यानी पुद्गल, आत्म के साथ कैसे, क्यों, कब, क्रिस प्रकार 
लगता है, किस प्रकार कर्म का आलब होता है, वन्घ होता है, किस प्रकार 
कर्म-बन्ध फछ उत्तन्न करता है, आदि-आदि की इतनी जठिल और सूक्ष्म 
विवेचना है कि बड़े-से-बड़े अध्यवसायी के छक्के छूट जा सकते हैं | 


फिर उस कर्म-वन्ध की निर्जस यानी क्षय क्रिस प्रकार होगा, 
आखव (आने) का संबर (रुकना) कैसे होगा और अन्तर्स अनात्म से 
आत्म पूरी तरह शुद्ध होकर कैसे बुद्ध और मुक्त होगा, इसकी पूर्ण 
प्ररूपणा है | 

इतना ही नहीं, जेन-शास्त्र आरम्म कस्के रुकता अन्त से . पहले 
नहीं | मुक्त होकर आत्मा छोक के किस भाग में, किस रूप में, किस 
विधि रहता है, इसका भी चित्र है। 


संक्षेप में वह सब जो रहस्य है, इससे खींचता है; अज्ञात है, इससे 
डराता है; असीम है, इससे सहमाता है; अद्मुत है, इससे विस्मित करता 
है; अतकक्य है, इससे निरत्तर करता है--एऐसे सब को जेन शास्त्र ने मार्नो 
शब्दों की और अंकी की सहायता से वशीभूत करके घर की सौंकल से बांध 
लिया है। इसी अर्थ में मैं इस दर्शन को परम बौद्ध और परम सांख्य का 
रूप मानता हूँ | गणना-बुद्धि की उसमें पराकाठ्ठा है। उस बुद्धि के आपूर्व 
अध्यवसाय और स्पर्धा और प्रागल्म्य पर चित्त सहसा स्तब्ध हो जाता है। 


[ प्रेमी अभिनन्दन अन्य से ] 


९ ७५६ 
सेवा का आंचारधर्म 
आंचाय 'विनोवा का एक ग्रवचन 


सहनाववतु । सहन भुनक्तु | सहवीय करचावहै | 
तेजस्विनावर्धातमस्तु | मा विंदू विषावहे.] 
3# शान्ति; शान्ति . शान्ति: । 
मेरे भाइयों ओर बहनो, 
शान्तिमेत्र ओर भोजन का संबंध 
आज मैंने अपने भाषण का आरम्भ जिस मंत्र से किया है वह मंत्र 
हमारे देश के छोग शाला में अध्ययन झुरू करते समये पढ़ा करते थे। 
यह मंत्र गुद और शिष्य को मिलकर कहने के लिए है| “परमात्मा हंम 
दोनों का एकत्र रक्षण करे | एकन्न पालन करे। दम दोनों जो कुछ . 
सीख वह, हम दोनें। की शिक्षा तेजस्वी हों। हम दोनो में द्वेप न रहे 
आर स्वेत्र शान्ति रहे | ऐसा इस मंत्र का संक्षेप में अथ है। आश्रम 
भोजन के प्रारंभ में यही मंत्र पढ़ा जाता है। अन्वंत्र भी भोज॑न शुरू 
करते समय इसे पढ़ने का रिवाज है। “इस मंत्र का भोजन से क्या संबंध 
है 9७ ऐसा सवाल एक वार बापू से पूछा गया था। उन्होंने वह मेरे 
पास भेज दिया था। मैंने एक पत्र में उसका विस्तार से उत्तर दिया है | 
व में योडे में यहां भी कहनेवाला हूं | 
समाज के दो भागों का. सहजीवन 
इस मंत्र में समाज को दो भागों में बांदा गया है; और ऐसी 
प्रार्थना की गई है कि परमात्मा दोनों का एकत्र रक्षण करे। भोजन 
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जे 


ने ससय इस मैत्र का उच्चार जरूर करना चाहिए, क्योंकि इमार्रा भोजन 
केवल पेट मरने के लिए ही नहीं है । वह ज्ञान और सामध्ये की श्ोति 
के लिए, है | इतना ही नहीं, इस में यह मौ मांग को गई है कि इमारा 
वह ज्ञान, वह सामथ्ये और भोजन भगवान्‌ एकत्र कराण। इस में केवल 
"पालन की प्रार्थना है। शाका में जिस प्रकार गुरु और शिष्य होते हैं 
सी प्रकार सर्वत्र द्वैत है। परिवार में पुरानी और नई पीढ़ी, समाज 
में स्री-पुर्ष, अइद्ध-तरुण, शिक्षित-अशिक्षित आदि भेद हैं। उस में फिर 
“गरीब अमीर का भेद भी है। इस प्रकार सर्वेत्र भेद नजर आता है | 
हमार इस हिन्दुसान में तो असंख्य भेद हैं। यह प्रांतमेद दे। यहाँ 
का खत्रीवरग त्रिलकुल अछग रहता है। इसलिए, यहाँ र्री और पुरुष में भी 
बहुत बड़ा मेद है | हिन्दू और मुसलमानों का भेद तो प्रसिद्ध ही दे । 
परन्तु हिन्दु-हिन्दुओं में मी हरिजन और दूसरों में भेद है। इस प्रकार 
'हिन्दुस्थान में अपार भेद भरे हुए हैं | हिन्दुस्पान की तरह वे संसार में 
भी हैं। इसलिए, इस मंत्र भे यह प्रार्थना की गई है कि हमें “एकत्र तार, 
एकत्र मार |» मारने की पार्थना प्रायः कोई करता नहीं। इसलिए यहाँ 
एकत्र तारने की ही प्रार्थना है। लेकिन यदि तुझे मारना ही हो, तो 
क्रम से कम एकत्र माएः ऐसी प्रार्थना है। सारांश “हमें दूध देना हे तो 
एकत्र दे, सूखी रोटी देना है तो भी एकत्र दे हमारे साथ जो कुछ करना 
है वह एकत्र कर ? ऐसी प्रार्थना इस मंत्र में है । 
यह भेद दूर केसे ह। ! 

आज हिन्दुस्थान में एक वात सत्र के जीम पर है। सभी कहते 
हैं कि यह भेद जितना कम करोगे उतना ही देश आगे बढ़ेगा। देद्ात 
के छोग, याने किसान या शहराती, गरीब और श्रीमान्‌, इनका अन्तर 
जितना कम द्वोगा उतना ही देश का कदम आगे बढ़ेगा। इसके विषय 
शायद ही किसी का मतभेद हो । लेकिन तो भी यह मेद, यह अन्तर, 


हक धर्म और संस्कृति 


कम नहीं होता । अंतर दो, तरह से कादा जा सकता है। ऊपरवा्लें के 
नॉचे उतरने से और नीचेवार्लों के उपर उठने से | परंतु दोनों ओर से 
यह नहीं होता | हम सेवक कहाते हैँ। लेकिन .किसान--मज़ेदुर्रो कीः 
तुलना में तो चोगी पर ही हैं | दादाने कल अपने व्याख्यान में कहा 
मैं उनके शब्द नहीं बुरा रहा हूं, उनका भावार्थ कह रहा हूँ---क़ि वे 
मोग और ऐश्वर्य मी चाहते हैं | भोगों की जरूरत है या नहीं, इस विवाद 
में पड़ने की यहाँ जरूरत नहीं | 
भोग ऐसे किसे कहें. ? 
लेकिन सवाल. यह है कि भोग और ऐश्वर्य कहें किसे १ मैं अच्छा: 

सुत्रास भोजन करूं और पड़ोस में ही दूसरा भूर्खो मरता रहे, इसे १ उसकी: 
नजर बराबर मेरे भोजन पर रहे और मैं उसकी परवाह न करूं १ उसके 
आक्रमण से अपनी थाली की रक्षा करने के लिये एक डंडा लेकर बैटूं 
मेस सुप्रास मोजन ओर डेडा तथा उसकी भूख--क्या इन्हें ऐश्वर्य मानें ? 
एक सजन सुझसे आकर कहने लगे “हम दो आदमी एकत्र मोजन 
करते हैं | परंत हमारी निम नहीं सकती |” मैंने पूछा, “सो क्यों ?? 
उन्होंने जवाव दिया “में नारंगिया खाता हूं | बे नहीं. खाते | वे मजदूर 

| इसलिए वे नारागेयों खरीद नहीं सकते। इसलिए, उनके साथ 
खाना मुझे अग्रशस्त छात्ता है। मैंने एछा “लेकिन क्‍या अछग घर में 
रहने से उनके पेट में नारोगियाँ चली जायंगी | आप. दोनों में जो व्यवद्यार 
आज हो रहा है चही ठीक है। जब तक दोनों साथ खाते हो तब तक 
दोनों के निकट आने की संभावना हे। एखाघ वार तुम उसे नारंगियाँ 
लेने का आग्रह भी करोगे | लेकिन यादि तुम दोनों के बीच सुरक्षितता 
की दीवाल खड़ी कर दी गई तो भेद चिरस्थायी हों जायगा । दीवाक को 
सुरक्षितता,का साधन मानना केसा भयेकर है। हिन्दुस्थान में हम सब 
कहते हैं, हमारे संतों ने तो पुकार पुकार कर कहा है कि ईश्वर सर्वसाक्षीः 
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ल्‍है । किर भी दीवाल की ओंट में छिपने से क्या फायदा १ इससे दोनो 
का अंतर थोडे ही घणेगा | 


सबको का भी यही हाल 

यही हार हम खादीधारियों का भी है। जनता के अंदर अभी 
“खादी का प्रवेश ही नहीं हुआ है | इसलिए, जितने खादीधारी हैं वे सब 
सेवक ही हैं। खादीधारियों का सम्मेलन सेवक्र वर्ग का मेंला ही दे। 
यह कहा जाता है कि हमे और आप को गांवें। में जाना चाहिए. । लेकिन 
देहात में जाने पर भी वहाँ के छोगों को जहां यूखी रोटी भी नहीं 
मिलती तहां में पूडी खाता हूं। मेरा घी खाना उस भूखे को खयकता है | 
आज भी किसान कहता है कि अगर मुझे पेट्मर मिल जाय तो तेरे थो 
की मुझे इर्मा नहीं । मुझे तेल ही मिलता रहे तो भी तसली है | यह 
'मेंद्र उसे भले ही न अखरता हो, लेकिन हम सेवर्कों को बहुत अखरता 


'है। छेक्रिन, इस तरह कब तक चलता रहेगा | परसाल मैं एक अच्छा 


दुबला-पतला जीव था, इस साल मुटिया गया हूं। मुझें यह मुठापा बहुत 
खठकता है। में भी उन्हीं लोगों जैसा दुवला-पतल्ां हूँ' यह संतोप अब 
-जाता रहा | पहले मेरे गाल उनके जैसे चिपके थे। अब. तो मेरे शरीर 
-पर सुर्खी छा गई हैं । 
'देहाती रहन सहन में सुधार 

| “ंगी हुई एक तख्ती पर लिखा हूं कि आवश्यकताएँ बढ़ाते 
. रहना सभ्यता का लक्षण नहीं है वाल्कि आवश्यकताओं का सेरक्षण सम्बता 
का लक्षण है| तो मी में कहता हूं कि देहातियों की आवश्यंकताएँ 
बढ़नी चाहिए । वें सुधारनी भी चांहिए । लेकिंन उनकी आवश्यकंताएँ 
-आज ती पूरी ही नहीं होती । उनका रहन-सहन विंलकुल गिरा हुआ है| 
“उनके जीवन का मान बढ़ना चाहिए | मोटे हिसाब से तो यही कहना 
'पड़ेगा कि आज हमारे गरीब देहातियों की आवश्यकताएँ बढ़नी चाहिए । 
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सछुओं का दृष्टान्त हे 

योगशास्त्र में मैने पढ़ा है क्लि जो) अद्िंसक है. उसके आसपास" 
हिंसा नहीं होती | मेरा इस वचन पर पूरा पूरा विश्वास है| लेकिन मैं: 
अपनी आंखों के सामने नित्य क्या देखता हूं ! पवनार में मेरे घर के: 
सामने धाम नदी हे। भागवतजी को. मैंने वहाँ बुलाया है | वे ब्राक्षण' 
हैं और ब्राह्मण को अव्य-आहार और भरपूर स्नान से| संतोष हूँ | वह मैं: 
उन्हें वहाँ दे सकता हूं। 

हां, तो में कह रहा था कि उस नदी पर मैं एक दूसरा दृश्य भीः 
देखता हूँ । मछए रोज वहां असंख्य मछलियाँ मारते हैँ | मछुए परम: 
उद्योगी हैं। उनके समान . उद्योगी दूसरा कोई नहीं। सवेरे से 
शाम तक मछल्य सारने का उनका उद्योग बरावर चलछता रहता है। और 
जब मछली नहीं मारते तो रास्ता चलते हुए भी अपना, जाल गूंथते रहते: 
। मेरी आँखें के सामने यह हिंसा चलती रहती है । मैं. सोचता हूं किः 
भी कैसा योगी हूँ। 
सछुओं की व्यवसाय निष्ठा ह 

एक दिन दगड्ढू (मेरा साथी) नंगे सिर और नंगे चंदन नहाने। 
गया । मछुओं ने गिडगिडाकर उससे कहा, “महाराज, हमारे पेट पर न 
सारो !? वह आशय से पूछने छगा, “मैंते क्या किया, जिसे ह॒स्द्वरा पेट: 
मारा गया ?” जे बोले, “तुम नंगे सिर आए। असगुन हे गया । अबः 
मछलियाँ पकड़ी नहीं जा सकेंगी। ऐसी करनी न करो महाराज | 
उनकी ऐसी भावना है | वे हमारी अपेक्षा किसी कदर कम नहीं। उनकीः 
इष्टि से तो वे ईश्वर-स्मरणपूर्वक ही मछलियों मारते हैं | भें उन्हें किस सुंह 
से कहूँ कि, 'तुम मछलियों मत मारो ?! क्‍या उनसे गणपतराव की दूकान! 
से तेल खरीदने को कहूँ ? वे फरंगे उसके लिए पैसे देने पड़ते है [ 
सछलियों से बह यों ही मिल जाता ६ | 
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गति परिचतेन की आवश्यकता 

मेरा मतलब यह है कि यदि हम गांवों में जाकर बैंड हैं तो हमें 
इसके लिए जोरों की कोशिश करनी चाहिए कि देद्वतों का रन सहन 
कैसा ऊपर उठेगा और हमारा कैसे उतरेंगा । लेकिन हम जूरा-जृसासी 
चातें मी तो नहीं करते। महीना हुआ, मेरे पैर में चोंद छग गई है। 
किसी ने कहा उसे मरहम लगाओं। मरहम मेरे मुकाम पर आ भी 
पहुँचा | किसीने कहा सोम छगाओ, उससे ज्यादा[,फायदा होगा | मैंने - 
निश्चय किया कि मरहम और मोम दोनों आखिर मिद्ठी के ही वर्ग के तो 
हैं। इसलिए मिद्दी छगा छी। अमी पैर बिलकुल अच्छा नहीं हुआ 
है। लेकिन अब मजे भें चल सकता हूँ। कल पचनार से यहाँतक 
चलकर आया और वापस मी पेंदल ही गया। हमें मरहम जल्दी याद 
आएगा, लेकिन मिद्ठी लगाना नहीं सझेगा। उसमें हमारी श्रद्धा नहीं, 
विश्वास नहीं । यहाँ अभी यज्ञोपवीत की विधि हुई। यज्ञोपवीत सर्थ 
को दिखाकर धारण करना चादिए.। सर्याय दर्शयित्वा' । यहों यह हुआ 
या नहीं मुझे पता नहीं । (पुरोहितजी से ) किये यहाँ 'चर्याय दशशयेत्वा” 
हुआ कि नहीं ? (पुरोश्तिजी बोले ) जी हां । हमारे सामने इतना बड़ा 
सूर्य खड़ा है। उसे अपना नंगा शरीर दिखाने की हमें बुद्धि नहीं होती । 
सूर्य के समने अपना शरीर खुला करों। तुम्हारे सोरे रोग भाग जायेंगे । 
लेंकिव हम अपनी आदत से और शिक्षा से ठाचार एं। डॉक्टर जब 
कहेगा कके ठ॒म्दें तंपेदिक हों गया तब दही करेंगे । 

इम अपनी जरूरतें किस तरह कम कर सकेंगे, इसकी खोज करनी 
चाहिए ) में यहाँ रंन्याती का धर्म नहीं बतला रहा हूँ। खासा शहस्थ 
का धर्म बतलछा रहा हूँ। ठंडी अधोहवा वाले देशों के डॉक्टर कइ्ते हें कि 
उन्हें “कॉड लिव्दर आइल” दो। जहों सूर्य नहीं है ऐसे देशों में 
( अनसनी छ्लायमेट में) दूसरा चारा ही नहीं है। कॉड लिब्दर के बिना 
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बच्चे गुदगुदे नहीं होंगे । यहाँ यूय-दर्शन की कमी-नहीं ।- यहाँ यह महा 

कॉड लिव्हर ऑइल भरपूर हे । लेकिन हम उसका उपयोग नहीं करते | 
ऐसी हमारी दशा है। हमें लंगोटी पर शर्म आती दे । छोटे बच्चों पर 
भी हम कपड़े की वाईण्डिंग (जिल्द) चढ़ाते हैं। नंगे बदन रहना 
असभ्यता का रक्षण माना जाता दहै। वेदों में प्रार्थना की गई है कि, 

“मा नः सूर्यस्थ सहशों सुयोथाः । 

6 हे इंश्वर, मुझे सयद्शन से दूर ने रख |? बेंद भोर विद्दान दोनों कहते 
हैं कि खुले शरीर से रहो। कपड़े की जिल्द में कल्वाणं नहीं। हम 
अपने आचार से यह विनाशक चीज गांवों में दाखिर्ल न करें। हम 
देह्मत में जाने प्र भी अपने बच्चों को आधी या पूरी लंबाई की पतल्‍छल 
पह़ताते हैं । इसमें उन बच्चें। का कल्याण तो है ही नहीं, बल्कि णक 
तूसरा अछुम परिणास यह निकलता है कि दूसरे बच्चों में और उनमें भेद 
पैदा हो जाता है | या फिर दूसरे लोगों को भी अपने वच्चों को . सजाने 
का शौक होता है । एक फजूछ की जरूरत पैदा हो जाती है। हमें 
देद्ातों में जाकर अपनी जरूरतें कम. करनी चाहिएं। यह एक पंदल्ू से 
विचार हुआ || पा 
भारत का सहारोग 

देहतों की आमदनी बढ़ाना इस.विचार का दूसरा पहलू हैं। लेकिन 

वह कैसे बढ़ाई जाय १ इसमें आलूस चहुत है। वह महान झल्नु दें। 
एक का विशेषण दूसरे को जोड देना साहित्य में अलंकार माना गया है | 
“४ कहें छड़की से, लगे वहू को ”, इस चर्य की जो, कह्यवत है, उसका भी 
अर्थ यही दे । बहू को यदि कुछ जली-कर्टी सुनानी झो तो सास अंपनी 
लड़की को सुनाती हैं। उसी तरह हम हैं। “देहाती छोग आल्सी हो 
गये ।” दरअसल आलसी तो हम यह विश्ेषण पहले हमें छायू होता 


हे 
है। हम इसका उनपर आरोप करते दूँ) बेंकारी के कारण उनके शरीर 


सवा का आचारघंर्स 


पं 
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“में आलूस भले ही मिद गया हों, पखु उनके भन में आल्स नहीं है। 
उन्हें बेंकारी का श्लौंक नहीं है। लेकिन यदि सच कहा जाय तो हम 
कार्यकर्ताओं के तो सन में भी आलूस है और शरीर में भी। आल्स्प 
हिन्दुस्तान का महारोंग है। यह बीज दें । बाइरी मद्दारोंग इसका फछ 
'है। इसमे इस आल्स को दूर करना चाहिए] सेवक को सां' दिन 
कुछ-न-कुछ करते रइना चाहिए (.:और कुछ नहीं तो गांव की परिक्रमा ही 
'लछगावे । और कुछ न मिले ते गांवकी हड॒डियों द्वी इकट्टी करके चर्मालय 
में भेज दे । इससे आश्वतोष भगवान्‌ शंकर प्रसन्न हेंगे। या एक बआाल्टी 
में भिद्ठी छेकर उसे रास्ते पर जहाँ जहाँ खुला मेला पडा हो उसपर डालता 
'किरें। अच्छी खाद बनेगी | इसके लिए. खास कौशल की जरूरत नहीं दे । 
'कुशछ ओऔजार कि 


5 ० नम * भ्ड कह अं मा चुह ५ 
इसारे सेनापति बापट ने एक कविता में कह्य ६ कि, चुद, 
कप चर रे आज चर ऊ ८ 
खपरा और खुरपा ये ओज़ार धन्य हैं। ये कुशरू आजार ई। जिस 


कि े 


ओऔजार का उपयोग अकुशल मनुष्य मी कर सकता ६, उसे ब्रनानेवाल्य 
अधिक से अधिक कुशल होता हैं ।, जिस औजार के. उपयोग के लिए 
कम से कम कुशलता की जरूरत हो वह ज्यादा से ज्यादा कुशल ओवर 
'है। झाह्ू सिर्फ फिराने की देर है। भूमाता स्वच्छ हो जाती है । 
खर्परिया में जरा भी आनाकानी किये विना मेल आ जाता हें [ येन्रशाज 
' के प्रयोग इस इष्टिसे होने चाहिए । खपरा, खुपय और श्षाड्र के लिए. 
पैसे देने नदी पड़ते । इसलिए, ये सीधेतादे औजार हें । 
केवछ हवाखोरी मना हे. 

- शमदास ने अपने “दासवोध ! में खुद से झामतक की दिनचर्या 
-चतलाते हुए कह्दा है कि संेरे दिशा के लिए बहुत दूर जाओ ओर वहँसे 
लौटते हुए. कुछ न कुछ लेते आओ । वे कहते हैं कि रीता आना खो 
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काम हैं । सिर्फ झय इलाते नहीं आना चादिण । कोई कहते हैं. कि हम 
तो हवा खाने गये ये । लेकिन हवा खाने का काम से- क्‍यों विसेघ हो १ 
 ऋदाछी से खोदत हुए, क्या नाक बंद कर ली जाती है १ - हवा खाना तो- 
नि चाद्ू ही रहता है । परंतु श्रीमान हमेशा घिछा हृवावाढी जगद में 
बैठे रहते हैं। इसलिए उनके लिए. हवा खाना भी एक काम हों जाता 
है। लेकिन कार्यकर्ताओं को हमेशा खुली हवा में फाम करने की आदत 
होनी चाहिए । वापस आति हुए बह अपने साथ कुछ न कुछ छाया करें। 
देहात में दतौन छा सकता दे । लीपने के लिए. गोबर छा सकता है और 
अगर कुछ न मिले तो कम से कम किसी एक खेत के कपास के पेड़ ही 
गिन कर आ सकता है; यानी फसछ का ज्ञान अपने साथ छा सकता है । 
मतल्य, उसे फिजूल चक्कर नहीं फाटने चाहिए । देहात में काम, फरनेवलिः 
प्राम-सेवक फो सुबह से दामतक कुछ-न-कुछ करते ही रहना चाहिए । 
एक मुँह पीछे दो हाथ 
.. अब छोगों की शक्ति कैसे बढ़ेगी, इसके विषय में कुछ कहूँगा ।' 
देह्ातों में केकारी और आस बहुत है । देहातों के लोग मेरें पास आते 
ओर कहते हैं: महाराज, हम छोगों का बुस हाल है। धर में चार खाने 
वाले मुंह ६ !! वें मुझे मदर क्यों कहते हें, कौन जाने । मेरे पास 
कौनसा राज धरा है! मैं-उनसे पूछता हूँ, “ओरे माई, घर में अगर. 
खानेवाले मुँह न हों ते क्या बंगेर खानिवाले हों ) बंगेर खानेवाले ग्रुंद्द तो 
दो को होते हें । उन्हें तो त॒रत बाहर निकालना होता है। तुम्हारे घर 
चार खानेवाले मुँह है, यह तो तुम्द्ांश बैमव है। उनका तम्दें भार क्‍यों 
हे रहा है ! मगवान ने आदमी फो; झगर एक मुँह दिया है तो उसके 
साथ साथ दो हाय मी दिये हैं। अगर एक समूचा मेंह और आधा हीः 
इय देता तो अल्क्ष्या मुश्किल थीं। दतुम्हारें वर्हा अगर घार मुँह है तो 
आठ- हाय भी तो हैं। तिसपर भी दिकायत क्‍यों ! लेकिन हम उनाः 


छः 


सेवा का आचारबघर्म र्७- 





दार्यी का उपयोग करें तब न ! हमें तो हाय पर हाय धर कर कटने फ्री 
आदत जो हो गई है, द्वाय जोड़ने की आदत नो हो गई। जब हाथ 
चलना बन्द हो जाता है तो मुँह चलना झुरू हो जाता है। फिर खाने-- 
बाले मुँह आदमी को ही खाने लगते हैं । 


सव्यसाची वनो 
इमें अपने दोनों हाथों से एकसा काम करना चाहिए । पवनार 
' में कुछ छड़के कातने आते हैं। उनसे कष्ट बए हाथ से कातना झुरू 
करों / उन्होंने यहीं से कहना झुरू क्रिया कि हमारी मजदूरी कम हो 
जायगी । बायां हाथ दाहिने हाथ की बरात्री नहीं कर सकेंगा। मेने 
कहा, 'यह क्‍यों ? दाहिने हाथ के अगर पांच अंगुलियाँ हैं तो वाएँ दथ 
के भी हैं। फिर क्यों नहीं घरावरी कर सकेगा ? निदान मेने उनमें से 
एक लड़का चुन लिया और उससे कहा कि 'बायें हाथ से कात 7 उसे 
जितनी मजदूरी कम मिलेगी उत्तनी पूरी कर दने का जिम्मा मरने छिया। 
चौदइ रोज में चद साढ़े सात रुपया कमाता या। बाव हाय से पहछ 
पाख में ह्वी उसे करीब तीन रुपये मिले । दूसरे पाख में बायां हाय दाहिने 
की बराबरी पर आ गया । एक रुपया मैंने अपनी मिरद से पूरा किया । 
लेकिन उससे सब की भांखें खुल गई। यह कितना बढ़ा छाभ हुआ १ 
मैंने छड़कीं से पूछा कि 'क्यों लड़कों, इसमें फायदा है कि नहीं । वे बोले 
हां, क्यों नहीं ?' दाहिना हाथ भी तो आठ घण्टे छगातार काम करने मं 
चीरें धीरे यकने छगता है। अगर दोनों हाय तेम्यार / तो अदुल घदल 
कर सकते हैं और यकावट विलकुछ नहीं आती । अद्ठाइस के अटहारईस 


०. 


लड़के बाएँ हाय से कातने फा प्रयोग फरने के लिए तथ्यार हा गए । 


पवयार के परिश्रमालय में जो लड़के हैं वे अब दोनों क्षया से कात 
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सकते हैं। गुरू झुरू में. हाथ में थोड़ा दर्द छोने लगता ६। लेकिन 
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जुरू छुरू में जग कहुआ ही लगता है। पुराणों का वह एकंदम मीठा 
' अमृत वास्तविक नहीं । अमृत अगर जैसा कि गीता में कह्य दं सात्विक 
हो तो वह मीठा हीं मीठा कैसे हो सकता दे ? गीता में बताया हुआ 
'सात्विक सुख तो प्रारंभ में कड्ुआ होता दे । मेरी बात मानकर लड़कों ने 
'तीन तीन महीनों तक सिर्फ वाएँ हाथ से कातने का प्रयोग करने का निश्चय 
पकिया | तीन भहीने दाहिना द्वाथ बिलकुल भूल ही गये.। यह. कोई छोटी 
तपस्या नहीं हुई 4. 


मुंहजोरी की जगह हाथजोरी 

मैं इस बात का ढिंढोंरा पीटना नहीं चाहता । आजकल इ्ति- 
हारवाजी बहुत चल पड़ी दै। कभी कभी हम अखंबारों में पढ्ते हैँ कि 
लाहौर में एक वड़ा भारी अखाड़ा खोंला गया है । जाकर देखिए तो दो 
सीन व्यक्ति कुछ व्यायाम करते हैं । उन्हें तों सिफ प्रसिद्धि की चाह दे 
'काम करके जो हासिल करनी है वह प्रसिद्धि सेंतमेत हीं मिल जाती है 
यह कितनी कर्मकुझछता है। अस्त । पवनार में बाएँ. हाथ ने दाहि 
हाथ की बराबरी की। बल्कि कइएकों का तो बार्या हाथ बांजी मार 
शराया। जो रूड़के पहले चार आने से अधिक नहीं कर्मा सकते थे वे अब 
दोना हाथों से उतने हीं समय तक कात कर डेढ गुना कमाने लंगे ढ 
इसे कहना चाहिए देहात की आमदनी की बढ़ती । यद्द मुझे बहुत अच्छी 
सरह आता हैं). क्योंकि पहले भें; खुद अपने हाथ से करके देखता हूँ | 
मेरा तो यही ,नियम है कि देहात की आमदनी बढ़ाना द्वी तो अपने ,आप 
से शुरू करों । जब तक कोई मी काम में अपने ह्षथ से नहीं शुरू करूंगा 
वतब्र तक उसकी कठिनाइयों मी ध्यान में नहों आयेगी। कठिनाइयों का 
स्अनुभव होनेपर ही सुधार दो सकता हैं | केवल गाले बजोंने से यह नंदीं 
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होंगा । मुंहजोर को दायजोर चना चाहिए | इसी तरीके से में कातने 
वार्लों की कमाई डेढ़ गुनी घढ़ा सका4 तीस मजदूरों से मेरा नित्य सम्बरस्थ 
था । इसी तरह संपत्ति बढ़ेगी । मैं अपना जीवन इसी प्रकार नीचे उतार 
कर उनका जीव्रव ऊपर को छा सका । ऐसे दोहरे, प्रवास से हम आहस 
जीत सकेंगे । 
अनिन्दा तऋ्रत 

देहात में निन्‍दा का दोष काफी दिखलाई देता है। शहर के लोग. 
, उससे चरी ४ ऐसी घात नहीं । लेकिन में यहाँ देहात के ही विषय में कट्ट 
रहा हूँ । निन्दा सिर्फ पीठ पीछे जिन्दा रहती है। उसते किसी का भी 
फायदा नहीं होता । जो करता है उसका मुँह खराब होता है। ओर 
जिसकी निन्‍दा की जाती है उसकी कोई उच्नति नहीं होती। में यह 
जानता यथा क्रि देह्तियों में विन्दा करने की आदत होती है। लेकिन: 
यह रोग इतने उम्र रूप में फैल गया होगा, इसका मुझे पता नहीं या। 
इधर कुछ दिनों से भे-सल्य और अहिंसा के बदले सत्य ओर अनिन्‍्दा. 
कहने लगा हूँ । हमारे सन्‍्तों की बुद्धि बडी सक्षम थी। उनके वादूमय. 
का रहस्व अत्र मेरी समझ में आया। बे देंद्वतों से मलीभोति परिचित 
थ्रे । इसलिए उन्होंने जगह जगह कहा दे कि निन्‍्दा न करो, छुर्गली न 
करों |- सन्तों के लिए मेरे मन में छुटपन से ही भक्ति है। उनके किए 
हुए भाक्ति और ज्ञान के वर्णन मुझे बड़े मीठे लगते थे। लेकिन में सोचता 
था कि 'निर्दा मत कर कहने में क्या बड़ी विशेषता है? उनकी नांति 
विषयक . कविताएँ, में पढ़ता तो था, लेकिन वे मुझे भाती नद्दें थीं। 
परस्री को माता के समान समझों, पराया माल न छुओ और निन्‍्दा न 
करो->इतने में उनकी नेतिक शिक्षा की पूंजी खत्म हों जाती यी। भक्ति 
और ज्ञान के साथ साथ उसी श्रेणी में वे इन चीजों को भी क्यों रखते 
थे बह मेरी समझ नें नहीं आता था। लेकिन अब चूत अच्छी तरद 
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समझ गया हूँ) निन्‍्दा का दुगुण उन्होंने इमारी नसनस में पेठा हुआ 
देखा, इसलिए, उन्होंने अनिन्दा पर बारंबरार इंतना जोर दिया और उंसे 
'एक बड़ा भार्ण सदसुण चतलछाया। कायकत्ताओं को यह छापथ लेनी 
चाहिए, कि बे न॒ तो निन्‍्दा करेंगे और न सुनेंगे। निन्दा में अवसर 
गलती ओर अलुक्ति शेती दे) साहित्य में अत्युक्ति मी एक अलंकार 
माना गया है। संसार चौपट कर दिया दै इन सादिल्वालों ने |. वस्तु 
“स्थिति को दुगुना, तिगुना, “ दसगुना, ब्रीसगुना बढ़ाकर बताना उनके मत 
से अलंकार है । तो क्‍या जो चीज जैसी है उसे चैसी ही बताना अपनी 
नाक काटने के समान हे १ कथाकार और प्रवचनकार की अत्युक्ति का कोई 
टटिकाना ही नहीं । एक को सोगुना बढ़ानें का नाम आतिशयोक्ति दै ऐसा 
:उसका कोई नाप होता तों अतिशयोक्ति पर से वस्तुस्ितिं तो कोई द्विसान्र 
मे ही नहीं हे ) वे एक भें सौ का शुना नहीं करतें वल्कि झन्य को सौगुना 
बढ़ाते हैं। सो में अनन्त का गुना करने से कोई एक अंक आता है 
ऐसा सुनता हूँ, लेकिन बह तो गणितन्न ही जानें | 
'सचाई का सूक्ष्म अभ्यास. । 

तीसरी बात जो मैं आप छोर्गों रे कहना चाहता हूं वद है सचाई। 
हमारे कार्यकात्तंओं में स्थूछ अर्थ से साई हैं। छेंकित चृढ्ष्म अर्थ से 
नहीं । अगर में किसी से कहूँ कि तुम्हारे यहाँ सात बजे आऊंगा, तो 
पांच ही बजे से मुझे लेने के लिए मेरे यहाँ आकर चेठ जाता दें; क्यों कि 
वह जानता हैं कि इस हिन्दुस्थान भें जे कोई किसी खास वक्त आनेका 
वादा. करता है, वह उस वक्त आयेगा ही इसका कोई नियम नी । इस- 
लिए. बह पहले से दी आकर ब्रेठ जाता दे। सोचता है कि दूसरे के 
भरोसे काम-नहीं जनता । इसलिए हमें हमेशा विलकुल टीक झेलना 
च्चाहिए. । किसी गांववालें से आप कोई काम करने के लिए कहिए तो 
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चह कहेगा जी, द्वां । लेकिन उसके दिल में वह काम करना नहीं दोता। 
इमें यलने के लिए वह “जी, हां कद देता हैं। उंसका मतलब इतना ही 
होता दे कि अब ज्यादद तंग न कीजिए । 'जी, हां! से उसका मतलब है 
कि यहँसि तशरीफ के जाइये । उंसके “हां, जी, में - थोड़ा अहिंसा का 
भाव द्वोंता है। वह आंगे बढ़कर आपके दिल को चोट पहुंचाना नहीं 
चाहता | आपको बह ज्यादा तकलीफ नहीं देना चाहंता। इसलिए 
“जी, हां , कहकर जान बचा छेता ः 
' राजकोट का इृष्टान्त 
इसलिए, कोइ मी चीज़ जो हम॑ देहातियों स कराना चाहें वह उन्हें 
समझा भर देनी चादिए। उनसे शपय या ब्रत न लिवाना चाहिए ॥ 
जन्न से में देहात भें गया तब से किसी से किसी वात के विपय में वचन लेने 
की मुझे चिढ-सी होगई है । अगर मुझे कोई कहे भी कि भें यद चीज़ 
करूंगा तो भी में उससे यही कहूंगा कि “यह तुझे जचती दे न ! बस तो 
डतना काफी है। वचन देंने की जरूरत नद्दीं। ठक्षसे हों सके तो कर !” 
लोगों को उसकी उपयोगिता समझाकर संवोप मान लेना चाहिए । क्योंकि 
फिसी से कोई काम करने का वचन लेने के बाद बह काम करने की 
जिम्मेदारी हमारी हों जाती है । अगर वह अपना बचन पूरा न करे तो 
हम अप्रत्यक्ष रूप से उसे झठ बोलने में सहायता करते हैँ । राजकोट प्रकरण 
और दूसरी क्‍या चीज़ है! अगर कोई हमारे सामने किसी विषय में 
वचन दे दे और फिर उसे पूरा न करे तो उससे हमारा भी अधःपात दोता 
है। इसीलिए बापू को राजकोट में इतना सास प्रयास करना पड़ा। 
इसीलिए वचन, नियम या ब्रत में किसी को बांधना नहीं चाहिए। और 
अगर किसी से बचन छेना ही पड़े तो वह वचन अपना ही समझकर उसे 
पूरा करने की सावधानी पहले रखनी चाहिए। उसे पूथ्ध करने मे देर तरह 
से मदद करनी चादिए। सचाई कं बह गुण इ्मारे अन्दर होना आाईए। 
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बाइचढ में कहा है, इश्वर की. कृतम मत खाओं । जब तुम्दारे 
दिल में हां हो तो हां! कहो मोर 'ना' हो तो ना! कहो; लेकिन हमारे. 
यहाँ वो रामदुद्गई भी काफी नहीं. समझी जाती । कोई मी घात विकार. 
वचन के बिना पक्की नहीं मानी जाती । सिर्फ हां कहने का अर्थ इतवा द्वी . 
है कि तुम्हारा बात समझ में आगयी। अब देखेंगे, विचार करेंगे । 
किसी मजबूत पत्थर पर एक दो घाव लगाइए तो उसे पता भी नहीं- 
चलता । दस-पांच भारिए तथ कहीं वह सोचने छगता है कि कोई व्यायाम 
कर रहा है | पचास घाव लयाइए तत्र कही उसे पता चलता है के “अरे, 
यह व्यायाम नहीं कर रद्ष हैं। यह ते मुझे फोड़ने जा रहा है। एक 
बार हां कहने का कोई अर्थ ही नहीं। दो बार कहने-पर वह : सोचने 
लगता है कि मैंने हां भर दी है। और जब तीसरी वार हां कहता है तत्र 
उसके घ्यान में आता है कि मैंने .जानवूझ कर हां कहा है| हिन्दुस्यानः 
का इस तरह व्यवहार चछता है । इस सबका अथ इतना ही है कि इस दृष्टि 
से झठ हमारी नसनस में मिद गया है। इसलिए कार्यकर्ताओं को अपने 
लिए यह नियम बना लेना चाहिए कि, जो चीज़ करना कबूल करें, 
करके ही दम लें। इसमें तनिक मी गलती न करें। दूसरे से कोई वचन. 
न छ। उस झंझट में न पढ़ें | 
सारांश ह . 
तो मैंने अबतक तीन बातें आपके सामने रखीं। पहली यद कि 
हम आवश्यकताएँ कम करें, और देहातियों की आवश्यकताएँ. तया उनकी 
कमाई बदावें, और इस तरह दोनों के ज़ीवन में जो अन्तर है उते कम 
करें| दूसरी यह कि दम किसी की निन्‍्दा न करें और दूसरों की की हुई 
निनन्‍्दा न सह | आर तौसरी यह कि सचाई का, टीक ठीक मतरूब समझ- 
कर उसे अपने आचरण में दाखिल करें । 


सेवा का आचारधर्म ३३ 


पुरानी और नई पीढ़ी ह 

अब कार्यकर्ताओं से कार्यकुशल्ता के बारे में दो-एक बात कहना 
चाहता हूं। चव ह_म कार्य करने जाते हैं तो चाह पीढ़ी के बहुत पीछे 
पड़ते हैं। चाद पीढ़ी का वो विशेषण ही चाद्‌ है। वह चलती चीज 
है। उसकी सेवा कीजिये । लेकिन उसके पीछे न पढ़िये | उंसके दार्सर 
के समान उसंका मन और उसके विचार भी एक ढांचे में, ढले हुए द्वोतें 
हैं। जो नई बात कहनी हों वह नवजवानों से कहनी चाहिए। युवर्को 
में मेरी श्रद्धा चढ़ रही है। तरुणों के विचार और विकार दोनों यल्यान 
होते हैं | इसीलिए कुछ लोग उन्हें उच्छृंखल भी कहते हैं | इसमें सचाई 
इतनी ही है कि वे बलवान और वेंगवान होते हैं। अगर उनके विकार 
जबरदस्त हो सकते हैं तो वेराग्य भी जबरदस्त हो सकता है। जेते जैसे 
उम्र बढ़ती है वैसे वैसे विकारों का भी शमन होता हैं। मोटे द्विसाग से 
यह सच है। लेकिन इसका कोई [विश्वास नहीं। यह कोई शास्त्र नहीं 
है। हमारी बात अगर चालू पीढ़ी को जैचे तो अच्छा ही है; और अगर 
न जच तो भी कोंओ हानि नहीं। भावी पीढ़ी द्वाथ में लेनी चादिए । 
युवक ही नए नए. कार्मो में हाथ डालते हैं, बूढ़े नहीं । विकार फ्रिम तरद 
बढ़ते या घटते हैं, यह में नहीं जानता । लोकैन इतना तो मानना ही पड़ेगा 
कि इद्धों की वनित्वत तझूणों में उम्मीद और हिम्मत ज्यादा दोती ६ । 
फल्माप्ति की अधीरता 

दूसरी बात यह है कि कार्य शुरू करते दी उसके फल की आशा 
नहीं करनी चादिए | पांच-दस साल काम करने पर भी कोइ फल न 
आता हुआ देख कर निराश नहीं होना चादिण। हिन्दुस्तान के लोग 
चौंस हजार साल के बूढ़े हैं। जब किसी गांव में कोई नया कार्यकर्ता 
जाता है तो वे सोचते हें कि ऐसे तो कई देखे। साथुसन्त मो आए 
और गए । नया कार्यकर्ता कितने दिन टिक्रेंगा इसके विपय में उन्हें 
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सन्देह होता रहता है । अगर एक-दो साल टिक गया .तो वे सोचते हैं 
कि झायद टिक मी जाय । अनुभवी समाज-है । वह प्रतीक्षा करता रहता 
है। अगर ये अपनी या हमारी मृत्यु तक भी राह देखते रहें तो कोई - 
बड़ी बात नहीं है । 
बैतनिक कार्यकर्ता : 

एक कार्यकर्ता के सामने यह सवाल खड़ा है कि वह गो-सेवा-संघ से 
तनख्वाह ले या न ले। वह देहात में मेछा साफ करने का काम करता 
है। वह मुझ से कहने लगा कि इतने दिन हुए. मैं सफाई. का काम करता 
हूँ लेकिन लोगों पर उसका कोई असर, नहीं । बिलकुल पक्के हो गये हैं । 
एक स्त्री तो कहने लगी वह मलछा साफ करता है इसमें कौनसा अहसान 
है। गांधी सेवा संघ से तनख्याह जो पाता है | ,इसलिए, उनके सामने 
यह सवाल पेश दै कि ऐसी हालत में वें गांधी-सेवा-संघ से तनख्वाह 
लें या न लें। मैंने उनसे कह्य कि तनेख्वाह भी छों और काम 
भी जारी रक्‍्खों । अगर वह स्त्री फिर से ठोक तो .उससे कहो हां, गांधी 
सेवा-संघ से तनख्वाह छेता हूँ ओर काम भी करता हूँ। काम करता हूँ 
इसके लिए तनख्वाह लेता हूँ । नहीं तो क्‍या मुफ्त में काम करूँ? या 
मुफ्त की तनख्वाह रू ! तुम तनख्वाह दो तो ठुम से ले ढूं। कहो, 
देती हों ? छेकिन मेरी बात कार्यकत्ती के गले कैसे उतरे? वह अपने 
दिल में समझता है में मंगी से बडा हूँ । उसे समझना चाहिए, कि भगी 
. जिस तरह काम करता है और वेतन लेता है उदी तरह मैं भी काम करके 
वेतन लेद हूं । छेकिन उसके तो दिल के किसी कोने में यद भावना 
दब्ी हुआ रहती है कि मैं तो परोपकारी सेगी हूं । अगर में तनख्वाद छू 
तो निरा मंगी वन जाऊंगा | तो क्‍या सारा जन्म मंगी ही रहूंगा ! ऐश 
उसे डर लगता है। उसे यह आशा होती है, कि ज्यों ही में मंगी काम 
घुर करूंगा, लोग तुरन्त साथ देने लगेंगे लेकिन लोग फौरन साय॑ नहीं 


5] 
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देते । ऐसी आशा भी रखनी चाहिए । गीता भी यही कहती है कि 
“फल की आशा न रक्खो । इसलिए कार्यकर्ता को मौजूदा पीढ़ी की सेदा 
ही करते रहना चाहिए.) फल के लिए, कमनसें-कम अगली: पौढ़ी> तह 
“घीरज रखना चाहिए यह एक बात हुई । 
वमरसता का अर्थ 
दूसरी बात यद है कि देहांतियों से समरस द्वोने का ठीक टीक 
नमतरूब समझना चाहिए। उनका रंग हम पर भी चढ़ जाए, इसका 
“नाम उनसे मिलता नहीं है । इस तरह मिलने से तदरूपता आने लगती 
है.। मेरे मत से समाज के प्रति आदर का जितना मद्दत््व है उतना परिचय 
का नहीं है! समाज के साथ समरस होने से उसका लाभ ही होगा ऐसी 
सदात नहीं। हम अगर ऐसा मार्ने तो उसमें अहंकार है। हम क्या. 
कोई पारस-पत्थर हैं कि हमारे केवछ स्पश से समाज की उन्नति होगी? 
केबल समाज से समरस होने से काम होगा ऐसा मानने में जड़ता है| 
रामदास कहते हैं, “ मनुध्य को ज्ञानी और उदासीन होना चाहिए । 
समुदाय का हौसला रखना चाहिए। लेकिन अखंड और स्थिर होकर 
कान्त सेवन करना चाहिए. ।” वे कहते हैं कि, “कोई जल्दी नहीं है। 
शान्ति से और अखण्ड एकान्त सेवन करो ।” एकान्त से आत्मपरीक्षण का 
मौका मिलता है । लोगों से किस हृद तक संपर्क बढ़ाया जाय यह ध्यान 
मं आता है । अन्यथा अपना निजी रंग न रहकर उसपर रंग चढ़ने लगते 
'हैं। कार्यक्रता फिर देहातियों के द्वी रंग का हो जाता है। उनके 
चित्त में व्याकुल्ता पैदा होती है और वह ठीक मी होती है | फिर उसका 
सी चाइता है कि किसी वाचनालय या पुस्तकालय को पनाह छू । एकाघ 
बड़े आदमी के पास जाकर कहने छगता हैं कि में दोन्चार महीने आपका 
सत्संग करना चाहता हूं। किर वे महादेबजी और ये नन्‍्दी, दोनों एक 
महने छगते ४. वह कहता है, में बड़ा दोकर सरात्र हुआ। अन्न तू 


हु 
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मेरे पास आकर रहा है। फायदा कुछ भी नहीं 7 इसलिए समाज मेंः 
सेवा के लिए ही जाना चाहिए। बाकी का समय स्वाध्याय और आत्मः 
परीक्षण मे बताना चाहिए। आत्मपरीक्षण के बिना उन्नति नहीं शो: 
सकती | अपने स्वतंत्र समय में हम अपना एकाघ प्रयोग भी करें |. 
बगीचे का शोक हो तो बगीचा लगायें | कई कार्यकर्ता कहते हैं कि, क्या . 
करें, चिन्तन के लिए समय ही नहीं मिलता । जरा बैठे नहीं, कि कोई: 
न कोई आया नहीं ।” जो आवें उसंसे बोलने में समय बिताना सेवा नहीं: 
है। कार्यकर्ता को स्वाध्याय और चिन्तन के लिए. अल्ग समय रखना 
ही चाहिए। एकान्त-सेवन करना ही चाहिए। यह भी देहात की 
सेवा ही है । 

स्त्रियों गेरहाक्षिर क्‍यों ? 

.. अब इन खार्दा यात्राओं के संबंध में एक बात कइनी है। यहां: 
युरझु्षों की ही संख्या अधिक है | जो द्लियाँ आई हैं वे शहर से आई हैं। 
गवों से स्रियोँ नह आई । खादीधारी ज्ियाँ बहुत-सी हेँ ही नहीं। 
देह्यतों से यहां सिर्फ दोन्‍चार आई ६ं। अगर महिलाअ्रम की बहनों को 
छोड़ दिया जाय तो पुरुष ओर स्त्रियों का अनुपात ४०.१ होगा । इतना 
फरक तो सरकारने मतदान का अधिकार देने में भी नहीं किया। खादीधारी: 
ज्लियों की संख्या कम है | इसका एक कारण तों यह है कि हमने जान-- 
वूझकर खादी महँगी कर दी है। आरें महीन साड़ी चाहती हैं। वह: 
ओऔर भी महंगी पड़ती हैं। ओर दूसरा कारण यह है कि पुरुषों का खादी: 
पहनना काफी माना जाता दे। वह बाहर जाता है । ऊंचे डंडे पर अगरः 
झंडा फहराया जाय तो सब को दिखाई देता हैं | उसी तरह अगर पुरुष के 
शरीर पर खादी हो तो देशर्भक्ति का श्रेय मिलता है। अब केचल खास: 
सभाओं ओर उच्सर्वों में खादी पहनने से काम नहीं चलता | वह हमेशा 
पहननी पड़ती हैं। यह मुश्किल है। इसलिए, बाहर घूमनेवालय सिर्फ 
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खादी पहनता है.। घर के अन्दर खादी का प्रवेश नहीं होने पाता है | 
“दूसरी यात्राओं की. अनेक बातें हम नहीं लेते । लेकिन उनके गुणों को 
अहण तो करना चाहिए । पंढरपुर के तीर्ययात्रियों की मंडली में सौ में से 
्ाढीस स्त्रियों होती हैं । कम से उतनी तो यहाँ हें । मैं तो कहता 
'क्रि पुरुष खुद मदीन सूत काव कर ख्ियों को साड़ियों बुनवा दें, ते वे 
आसानी से खादी पहन सकेगी । 
“स्त्रियों की सेवा करो. 

मेरी वात कहाँ तक जचेगी यह में नहीं जानता | ज्लियों के लिए 
“कोई काम करने में हम अपनी हतक समझते हैं । पवनार का ही उदाइरण 
लीजिए | व्याकरण के अनुसार जिसकी गणना पुल्लिंग में हों सकती है ऐसा 
एक भी आदमी अपनी धोती आप नहीं घोता । वाप के कपड़े लड़की 
'घोती है और माई के, कपड़े बहन को धोने पड़ते ६ । मेँ की साड़ी 
“बोने में भी हमें शर्म आती है, तो पत्नी की साड़ी धोने की बात ही कौन 
-कह सकता है ? अगर विकट प्रसंग आ ही जाये तो एकाघ रिश्तेदारिन 
'थो देती है । और वह मी न मिले तो पड़ीसिन बह काम करेंगी । अगर 
-बह भी न मिले ओर पत्नी की साड़ी धोने का मौका आ ही जाये तो फिर 
“बह काम शाम को कोई न देख पावे ऐसे इन्तजाम से, चुपचाप, चोरी से, 
कर लिया जाता है, ऐसी हालत है। और मेरा प्रस्ताव तो इसके बिलकुल 
उत्दा है। लेकिन अगर आप मेरी बात पर अमल करें तों आगे चल कर 
वे स्लियो ही तुस्हारे कपड़े बना देंगी, इसमें तनिक भी शंका नहीं दे । 
“एकबार में खादी का एक स्वावर्लत्रन केन्द्र देखने गया। दफ्तर में कोई 
“सत्तर पचहत्तर स्वावलंत्री खादीघारियों की तालिका टंगी हुई थी। लेकिन 
उसमें एक भी जी नहीं थी। वहां जो, सभा हुई उसमें मेरें कहने से 
- खासकर ख््रियाँ भी बुलाई गई ! मैंने पूछा, * यहां इतने स्वावर्लवी खादी- 
ध्धारी पुरुष हैं, लेकिन ज्यों नहीं कार्तेंगी !” स्ियोंने जवाब दिया, “दम 
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ही तो कातती हैं ।! तब मैंने खुद हाथ से कातने वाले पुरुषों से हाथः 
उठाने को कहा । कोई तीन-चार हाथ उठे । शेष सत्र स्तियोँ द्वारा फातिः 
गए, सत के जोर पर स्वायलंत्री यें। इसीलिए कहता हूं कि फिलक्षर घुम- 
उनके लिए महीन यूत कातों । आगे चलकर वे ही तुम्हारें सर कपडेर 
तैयार कर देंगी । कम से कम खादी-यात्रा में पहनने के लिए एक साड़ी 
अगर तुम उन्हें बना दो तो भी संतोष मान लूंगा । अगर वें यहाँ आएँगी 
तो कम से कम हमारी बातें तो उनके कानों तक पहुँचेंगी ।' इसलिएः 
आपसे कहता हूं कि अगले साल जितनी संख्या में आप आय्येगे, उतनी 6" 
“संख्या में त्ञियों को लाइए। 


३ 

जन मंझन जगह-जगह 

(जैन संस्कृति का व्यापक रूप) 
महात्मा भयवानदीन 


बोल-चाल का सीघा-सादा झब्द मंझन संस्कृति की जगह काम में 
व्यना प्यारा लगता है। 'संस्छृति' इने-गिने लोगों का लक्ज़ है और 
सझन सब का । 
,.. संस्छति या मंझन उन्हीं के लिए ठीक बेठता है, जो आत्मा के 
होने में विश्वास रखते हैं | जो किसी वजह से आत्मा को भी नहीं मानते, 
वे संस्कृति शब्द की कैसे विधि बैठाते हैं-उनकी वे जाने । 
केचल मानव-संस्क्राति 

हिन्दू सच, जैन सच, बौद्ध सच, ईसाई सच या सुल्लिम सख 
जैसे बोल पढ़े-लिखें को ही नहीं अनपढ़ को भी बेमतलूब जचेंगे । फमाश 
ऐसा ही दिन्दू-संस्कृति, जैन-संस्कृति, मुस्लिम-संस्कृति, श्त्यादि बोलों के 
साथ भी होता | हमारे कान इन बोलो को भी बेमतल्य समझते होते, 
तों आज मनुष्यों की आत्माएं कहीं ज्यादा मंझी हुई मिल्ती, दुनिया के 
आदमी कहीं ज्यादा सुखी पाये जाते ) संस्कृति को मानव-तंत्कृति नाम 
से ही पुकास्ना ठीक जेचता है। हिन्दू संस्कृति, मुस्लिम संस्कृति, भारतीय , 
संस्कृति, चीनी-संस्कृति, बोलो को रिवाज में छाना संक्तति फे लिए घातक 
ही सिद्ध हुआ। हां हिन्दू-सेस्क्ृति या चीनी-संस्कृति से यदि यह मतलब 
हुआ करता कि हिन्दुओं या चीनियों ने आदमियों की अत्माओं 
के माँक्षने भें या खुद ऊंचे उठने में कितनी मदद की, तो हिन्दू-संस्कृति 
था चीनी-संस्कृति लेते घोल कानों को मीठे लग सकते ये; पर पढ़ी-लिखी 
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और अनपढ़ जनता दोनों ही इन बोलों से यह अर्थ नहीं निकालती | 
हिन्दू संस्कृति का अर्थ होता है हिन्दू किस तरह रहते हैं, क्या खाना खाते 
हैं, किस तरह विवाह-झादी करते हैं, मुं्दों को जलाते या दफनाते दें, केसे 
कपड़े पहनते हैं । ठीक इसी तरह चीनी संस्कृति का अर्थ होता है चीनी 
क्या-क्या कैसे-कैसे करते हैं । यदि खाने, पीने, पहनने के रस्मोरिवाज 
को संस्कृति का नाम दिया जाये, तब तो मोहनलाल संस्कृति, चिंफू 
संस्कृति, मोहम्मदअली संस्कृति, जोन संस्कृति, जेसी संस्कृतियां भी ठीक 
समझी जानी चाहिये; यही क्यों बया संस्कृति, कौआ संस्कृति भी ठीक 
समझी जानी चाहिये; क्योंकि यह दोनों परिन्द एक दूसरे से अलग ढंग 
के घोंसले बनाते हर मुल्क, हर जाति का हर आदमी दूसरे से कुछ 
अलग तरीके से ही व्यवहार करता हैं। फौज या ऐसी ही. संस्थाओं 
को छोड़कर हर शहर अपने ढंग के कपड़े पहनता है, अपनी पसन्द का 
खाना खाता है, और अपनी ही तरह का मकान बनाता हैं। खाने 
पहनने से संस्कृति कुछ की कुछे मान- छेने से, संस्कृति का मजाक उड़ें 
ब्रिना नहीं रह सकता । 
पॉच सचाइयाँ 

संस्कृति लफ्ज को तोड़-फोडकर देखने से मुझे तो उसके - अन्दर 
सिवाय इन चीर्जों के और कुछ न मिला £ (१) ओऔर्से को न सतानो; 
(२) सच बोलना, (३) चोरी न करना, (४) जहरत से ज्यादा सामान 
न रखना और यह कि (५) मर्दों को दूसरी औरतों की ओर और औरतों 
को दूसरे मर्दों की तरफ घुरी नजर से न देखना। यही पांच सचाइया 
मिलकर संस्कराति नाम -पाती हैं ।. कोई .एक बढ़िया कपड़े पहनने वाल 
नह्टा घोकर सफाई. से खानें वाला, रेल तार जैसी चीजों को: अपने दिमाग 
से सोचकर बना लेने वाला यदि सब .को सताता .हो, चोरी करता हो या 
इराचारी हो, तो क्‍या उसे कोई मंझी (संस्कंत) आत्मा कहदेगा ! उसे उसकी 
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उन सब योग्यताओं के साथ बलंगढी ही माना जावया। क्या आज-मी 
अंग्रेज जर्मनों को न सद्ढी तो नाजियों को जब्ली नहीं कह रहे हैं और क्‍या 
'इसी तरह जर्मन छोंग अंग्रेजों पर नहीं तो अंग्रेज सिपादियों पर वर्बरता 
-का दोप नहीं छगा रहे हूँ? संस्कृति का अर्थ मंझी आत्मा के सिवाय 
और कुछ हों ही नहीं सकता । मंझी आत्मा का अर्थ ऊपर बताई हुई 
पांच सचाइयों से सजा हुआ आत्मा ही हों सकता है। फिर. न मादूम 
“क्यों सब पढ़े-लिखे किसी जाति या देश की संस्कृति का बखान करते हुए 
उनके रहन-सइन, खान-पान, घर-मकान का जिक्र कर बैठते हैं और उन्होंने 
अपनी आत्माओं के मांझने में या दूसरों को ऊंचा उठाने में क्या. दित्सा 
'लिया, उसे एक दम छोड़ जाते हैं ।- 
मानव-संल्कृति के सिवाय, जैन-संस्क्ृति, मुस्लिम-संस्कृति जैसे अक्ष 
यदि माहवारी रिसाले निकालें, तो अच्छा नहीं मादूम होता । 
मैं जैन संस्कृति जेसे बोल में रिवाजी मार्नो में विश्वास नहीं करता; 
:मैं आगे तो जो कुछ छिखूग़ा, उसके जरियि सिर्फ यह बताने की कोशिश 
करूंगा कि जैनों ने मनुष्यों की आत्माएं मांझने में कया फीदिश की; ओर 
“क्या क्या तरीके निकाले और उसमें कहां तक कामयाब हुए। उन्होंने 
कौन कौन से नये विचार दुनिया के सामने रखकर दुनिया के लोगों को 
अपनी आत्माओं को ऊंचा उठाने में लगाया । 


जैन ऋषियों का कार्य 

जैन ऋषियों ने अपनी आत्माओं को औरों की तरह केवल मांझी 
ही नहीं, और भी किस क्रिस तरह मांझतें हैं, इसे गौर से देखा भी । 
उन्होंने जो कुछ बताया उसमें कुछ नया न होने पर भी नयापत्र मिलेगा 
:ही । विज्ञानियों की तरह उन्होंने, कामयाबी. हासिल करने की राष्ट्र भें जिन 
दिवकतों को आते देखा, वा लिन आसानिओं की मदद मिलती पाई, 
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उनको. सीधी-सादी बोली में आने बाली सनन्‍्तान के लिए लिखकर रखः 
'दिका-। उन्होंने कमी यह नहीं कह्य कि अमुक देवता को मान छो,. तुम- 
'तर जाओगे | हां, समझाते समझाते - अपनी सिद्ध आत्मारओं से यद्द जरूर 
कहत्वाया कि “दिखों ! जब तक तुम हमें पूजते रहोगे या पूर्जने के ख्याल 
में रहोंगे, तत्र तक हम जैसे नहीं हो सकोंगे । हमें पूजना छोड अपने कोः 
पूज फर ही हम जैसे बन सकोंगे ।” - क्‍या उनके यह थोड़े लफ्ज मुक्ति की 
इजारेदार और दलाढी का. खात्मा करने को काफी नहीं हैं ! पैसा, 
दवाखाने की चीजें, सीख तक की भीख मिल सकती है, ग़ुर्नों की नहीं, 
आजादी की तो कैसे भी नहीं। आत्मा की मंझी हुई हालत का नाम 
ही आजादी है, मुक्ति है। उसकी मीख कौन देगा?! मेहनत करों वह 
मिलेगी; मांगी वद चीज जाती है जो अपने में न हो, आजादी तो अपने 
अन्दर ही है, अपनी.ही चीज है, मुहृत से उसका रस न लेने से उसकी 
याद नहीं रही और इतनी याद भूली कि याद दिलाने पर भी याद नहीं 
आती । याद मले ही कोई दिलादे, दे नहीं सकता। जैन ऋषि श॒द्धि 
करने में विश्वास नहीं करते, झद होने में विश्वास करते ६। शमदत्त 
अछाहचरूश का आत्मा मांक्ष नक्ष॑ सकता, अह्ाहवर्श की आत्मा को 
अछाइबरूद ही मांझेगा । चोटी, जनेऊ, दाढ़ी, तिलक या किसी बाहरी 
'रंगसाजी या काट्छांट से कोई -जैन - नहीं हों सकता । जैनों के यहां पैदा 
: शीकर जाति से जैन मले ही कइलाने लगे, जैन लफ्ज़ के झानों में जैन 
: नहीं हो सकता । जैन बनने की एक ही शर्त है; यह मान लो,.जान 
'ल्त्रे कि हम हैं और आज्ञाद हों सकते हैं, जैसे ही आपने यद माना 
:जाना आप जैन,हो गये, और:जैनों से इज्जत पाने के हकदार भी । जैन 
के ल्फजी माने हैं 'जीतनेवाला' या यों समझ लीजिए जीतने के लिए: 
:तैयारं वा जीतने के लिए चलनेवाल्य' यानी आजादी का सिपाददी । जैनः 
“कर्म का अर्थ है, ठिपादियाना घ॒र्म । आखिर मोह. की फौज के सामने 
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अड़ डटने के लिए सिपाही की जहरत नहीं तो और किस की हो सकती- 
है ! जीवन को सभी धर्मों ने बुद्ध माना है किर कोई मीं, किसी धर्म 
का माननेवाद्य भी सिवाय सिपाही के और क्या कहत्य सच्ता हे £ 
आज़ादी विक्री की चौन नहीं, नहीं - तो बानिया बनकर ही खरीद छेते । 
यह तो अड़ डट कर ओर तन; मत, घन की बाजी लगाकर ही मिलने: 
चाली च्चीः ् ् ४ न्‍. थ्य सच्न्ता किक (० 

बाल! चीज ६ । इसलिए सिपाहियाना धर्म द काम भा सकता है बनि- 
याऊ धम नहीं । 
' दिक्कतें 

जैनों के सामने-सबसे बड़ी दिक्कत वह थी कि दुनिया के व्वादाः 
छे,ग वह माने हुए थे कि हस दुनिया का कोई एक बनाने वाला है, 
- इतना ही नहीं, वे यह भी 





वे यह भी मानते ये कि जो, जो कुछ करता है, वह बढ 
नहीं करता, ईश्वर करता है । यूं तो यह विचारधारा बड़े काम की चौड़ हैं, 
अगर इस घार गे बह कर आदमी अपने घमण्ड को तोड़ डाले, और 
- अपनी खुदी को भूछ जायें, अपनी सारी भाइयों फ्ो . ईश्वर फी दी हुई 
माने । ऐसा करने से तो वह “ नेकी कर कुएँ में दाल” वाली कद्दावत को 
पूरा करता है, पर उस समय जब जैगधर्म पेदा हुआ, छोय ईश्वर को 
भादते हुए भी अपनी भव्ययवों को, और अपनी बुराश्यों को ईश्वर की 
कराई हुई मान, एक दूसरे को खाये डाल रहे ये । इसाडिएं जैनों को यह 
नई विचारधारा कि * ' इंश्वर दुनिया का बनोने बाला नहीं है! बहा करू 
लोगों को आत्मा मांशने और ऊंचा उठने में लगाया । कुछ भी हो, यह: 
विचारधारा बड़ी आकर्षक साबित हुई और छोग सचमुच अपने को; 
संस्कृत करने भें छम गए । 
दुनिया किसने बनाई ? 

बात यहीं पक नर्ध्ष रह उकती थी । वह बोला जैतों के ठिर पड़ा. 
कि वह यह चतायें कि आखिर दुनिया किसने बनाई !- क्योंकि पदेनलिखाः 
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को. मढाई करते कंस्ते तबीयत ऊब जाने से ऐसी वात जानने की. भी.जरुरत 
स्थी ।, जैनों ने इस सवार का जक्राव. “दुनिया हमेशा से है” कह कर 
वालना चाहा, पर इससे काम न चला |. उन्होंने और ज्यादा, जानना 
चाद्या और जो, कुछ ज़्यादा वताया.गया- उसी .को आप 'जैन द्शन ?. नाम 
से पुकार सकते: हैं | इस दर्शन की तैयारी में जो वक्‍त छूगा, वह वक्‍त 
आत्माओं के उठने-उठाने फे हिसाव से फिजूछ ही गया समझ्िए, ।. हां, 
उस समय वह दर्शन डगमगाते और चटपटे इब्तहारों का काम कर गया; 
और काफी से ज्यादा आदमियों को अपनी ओर खींच कर, ऊँचा उठने में 
“लऊग- भी गया । पर.सब दर्शनों की तरह-जैन-दरशीन भी जैन-पन्यथ चलाने 
में सहायक हुआ और फिर छोगों-को ईश्वर की जगह उसको मात लेना 
जरूरी हो गया, और आत्माओं. को मांझकर आदमियों ओर - जानदारों के 
स्साथ मिल्जुल कर रहना गैर जरूरी-। 
-ऊन्य-्न्यवस्था । | 
जैनों ने ईश्वर की दुनिया: बनाने वाली बात की जगह छोगों:को 
यह -गिखाया कि यह चीजें हमेशा से हेँ और हमेशा तक रहेंमी-। उनकी 
यह -बात मानने में. विद्वानों को ऐतरान नहीं हो सकता था, क्योंकि वह 
'एक ईश्वर को #मेशा से मानते आ रहे थे । कुछ तो ईश्वर, प्रकृति, जीव 
कई चीज़ों को हमेशा से हैं और हमेशा तक रहेंगी मानते ही ये । जैनों 
की यह चीजें है : १. जीव, २. पुद्गल (प्रकृति), ३. धम (ऐसी न 
दिखाई देने वाली ताकत, जो जीव और प्रकृति को चलने भें मदद 
“करती है, खुद चलाती नहीं), ४. अधर्म (ऐसी न दिखाई देने वाली 
"ताकत, जो जीव और प्रकृति को ठहरने में. मदद करती है, खुद ठद्दराती 
नहीं), ५९. काल (छऐसी न दिखाई देने वालीं ताकत, जो और ख्त्रको 
और अपने आपको मी बदलती रही दे । साल, दिन, घेटे, घड़ी यह काल 
के जिरंम हैं, काल की आत्मा नहीं। काल. की आत्मा तो बदकने वाली 
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तांकत हीं है), ६. आकाश (सक्कीे जगह देने वाली चीज ) | इन्हीं: ६ 
चीजों से उन्होंने तीनों छोक और अल्येक की “रचना को पूरा किया |... 


जैनों ने उस समय की दिक्कतों को दूर करने के लिए और भी 
तंरद तरद की विचारधारा वद्दाहं। और उस समय तरदद तरह के फैले हुए. 
धंगी को मिकाने की कोशिश की और उन घमे के मानने वालों को एकः 
भाईचारे में बंघने की द्विम्मत की; क्योंकि बिना उस भाईचारे के मनुष्य, 
समाज सब का सच ऊंचा नहीं उंठ सकता था और सबके उठे बिना कुछः 
के उठने से बह चीज नद्दीं मिल सकती थी, जिसे जैन पाना चाहते थे ।. 


परमात्मा क्या ! 

उनकी एक विचारधारा थी : ईश्वर है, पर वह अपने में सु्खीः 
रहने के सिवा (निजानन्द रसलीन) दुनिया के बनाने के झझट में नहीं 
पढ़ता । अवतार बाद उनको अपने काम का नहीं जंचा। सीधे सादे 
शर्ग्दों में उन्होंने बताया कि इश्वर नीचे नहीं उतस्ता और इस तरह अपना 
पतन नहीं करता । हर प्राणी के अन्दर इंध्चर है और वह माया का जाल 
तोड़कर, मेरे लफूर्जो प्र आत्मा को मांझकर, आजकल के लक्ओं में संस्छत, 
होकर, ऊंचा उठता है, और परमात्मा का खेल खेलता है। सार बह कि 
आत्मा परमात्मा बनता दे, परमात्मा आत्मा नहीं। यह नया विचार मन. 
लगता विचार सिद्ध हुआ ! 


. ही और भी 

एक तर्क या द्वी मंत कहों 'भी' कहो, इस ही और भी' के 
भेद नें लड़ते हुए. मत-पन्यों को किसी हृद तक छड़ने से जदूर रोका । 
झैनों का कहना है कि यह मत कहों कि एक.आदमी बेटा हीं है, बह अपने 
बेटे का बाप भी है, अपने मामा का मांजा. भी है, अपनी बहिन का भाई: 
भी । हर चीज अनेक गुणों से भरी हुई हैं।. ईश्वर कत्ता।द्वी है, यह मत. 


कद चर्म और सरुस्कृति 


कहो, इंदवर 'कत्ता मी हे कहों । उनका कहता है कि आदमी के अन्दर 
का ईश्वर भी इखर है । आदमी जो कुछ करता हे वह. उसके अन्दर कां 
ईश्वर ही तो करता है। इस नाते ईश्वर कत्ती भी हैं, दुनिया के बनाने के 
लिए, एक अल्ग इश्वर की वात उनको नहीं जँची । और - शायद, उनको 
यों भी नहीं जची कि वे जिस ठंग पर मनुध्य समान को ऊचा उठाना - 
चाइते थे, उसमें ईश्वर की . दुनिया बनाने वाली बात, और कर्मों के फल 
देने वाली बात ठीक ठीक नहीं खप सकती थी । 


नसमाज की भलाई में व्यक्ति की भलाई । 
एक युक्ति थी--बच्चें। को इस बात की बड़ी जरूरत होती है के 
जब वह कोई अच्छा या बहादुरी का काम करें, तो मॉ-शप या और कोई 
बूढ़ा बढ़ा उन्हें देख रहा हों । बच्चों में ही नहीं बड़ों में भी यह आदत 
पाई जाती है। बच्चों में एक आदत और होती है, वह इनाम के छाछच 
था उण्डें के डर से काम करना ; मनुष्य समाज अपनी बचपन की हाल्त 
में ही नहीं; आज भी इन आदतों से बचा हुआ नहीं है। उसे ऐसे 
ईब्वर की जरूरत थी और है, जो उसे बहादुरी का काम करते हुए देखें 
और उसकी भलाई का इनास दे और अपने से मजबूत दुश्मन को सजा 
दे] सुनते हैँ, अमरीका के मुल्क को छोड बाकी मुल्कों में मजदूर बिना 
कैट (ओवरसियर ) के काम नहीं करते । अमरीका में अपने ऊपर मेठ की 
तैनादी को मजदूर बुरा समझते है। ठीक इसी तरह जैनों को यह . बात 
मनुष्य समाज की शान के खिलाफ मालूम हुई कि वह ईश्वर के डंडे के 
चल काम करें या स्वर्ग-मोक्षे के छालच में आकर (जिसके दरवाजे की 
कुंजी ईश्वर के. हाय में बताई जाती है) भले कार्मो में लगी । इसलिए 
जनों, ने- एक ओर नया - ख्याछ दुनिया के सामने सखा । वह यह कि 
आदमी दूसरों के साथ. मलाई कर के ही अपना मला फरे सकता है । 
ऋरण्त अपने फ़ठ आप नहीं खाते औरों को खिला कर ही फरते-कूलते हैं, 
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गाय अपना दूध आप नहीं पी उकती, और्स को पिलाकर ही तन्दुदर्व-रंढ' 
सकती है। आदमी- अपने गुणों से, अपनी सचांइयों से, आप फायदा 
नहीं उठा सकता; उसे समाज को फायदा पहुंचाने से ही फायदा होगा ।. 
अपनी आत्मा को अपनी मेहनत से आजाद करने में ही आदमी का भल्य है। 
यह खयाल छोगों के [दिछ में घर कर गया | इंब्चर से बिना छरे या बिना 
इनाम की आशा के वे अपने आपको ऊेचा करने में लग गए। अपनी 
आत्माओं के मांझने भे इस खयाल ने जादू क्रा काम किया | फूल के साथ 
कांटे की तरह इस ऊँचें खयाऊू में भी घमण्ड का कांग आ लगा । इसके 
बलिए, जैनों या उनके धर्म को जिम्मेदार ठह_वटराना, अगर ठीक हों तो 
उठंहराइएण | . 
पुराणों की कथाएँ 
एक सुधार या; कया-पुराणों में ऐसी अनेक. बर्ते थीं, जो विज्ञन 
क्री कसोंटी पर नहीं कसी जा सकती थी, और जिसका हो सकना छुनिया- 
दारों की समझ में असम्मव था; पर वे उन्हीं वार्तों पर एतकाद रखते 
ये ओर अरुम्भव द्वोने के कारण अपने बुजुर्गों के कदम पर कदम रखकर 
' नहीं चछ सकते थे । आज भी राम और कृष्ण का अवतार मानने की 
चजह वे उन सुतात्रिक काम करने से साफ बच जाते ६ । अगर राम और 
कृष्ण को साधारण मनुष्य माना गया होता, तो मुमकिन है छोग उनके 
कृदर्मों पर चलकर बहुत-सी आाफतों से बच जाते और ओऔरों को चचा 
झेते। शायद इसी किस्म के ख्याल से जैनों ने उन सत्र असम्मव बातों 
की सम्भव व्याख्या की, जैसे पुराणों में हनुमान जी को हवा का पुत्र 
आना गया है, इतना ही नहीं,“उनको बन्दर- मानकर उनके पूछ भी जोड़: 
दी गई है। जैनों को वह ठीक नहीं जता, उन्होंने उसको यू. समझाग्रा 
हनुमान जी के पिता का नाम पवर्नतय कुमार था, इसलिए उनकों पवन 
युत्र भी कहते थे, वे'ंवा के लडेंकें “नहीं ये; आदंमी से: ही वेदा हुए ये । 
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उनकी वन्दर न मानकर उन्हें .धानर-वंशी माना। चानर-बंश,. बृक-वंश 
(मेंड़िवा-चंश), नांग-वंद, वगैरा वंश. का जिक्र जगह जगह है भी । 
आज़कंल मी जानवर के नामों पर नाम रखे जाते हैं। इस तरह का 
सुधार .जी रुचता सुधार था, इस खुघार-ने मी अनेकों को अपनी ओर 
खींचा । यह दूसरी बात-है कि आब -जैनों के पुराण आप ही ऐसी 
असम्भव बातों से भरे पड़े. दें। ऐसा,न होता तो. आर्य्यंसमाज के प्रवर्तक 
स्वामी दयानन्द फो अपने सल्वार्थत्रकाश में चार. कोस छम्पी-चौडी जू_ 
दिंखा कर -जैनधर्म का मजाक उड़ाने का 'मौका न मिलता । ब्रह्मा, 
विष्णु, महेश को जैनों ने उत्पाद, व्यय, धौव्य नार्मो से पुकारा दै। जैनों, 
का यह कहना है कि हर चीज हर वक्त बिंगड़ती रहती है, बनती - रहती है 
और कायम रहती ६। जैसे आदमी का बचपन खत्समं- होता. रहता है, 
जवानी जगह लेती रहती है और वह आदमी ज्यों-का त्यों कायम रहता 
है। मिद्दी का छाँदा विगड़ता रहता है, उसका घड़ा बनता रहता है, और. 
मिद्दी ज्यों की लो कायम रहती है.। बस इसी नाश करने वाली ताकत को 
हिन्दू महेश नाम से पुकारते हैं, और पेदा करने वाली को ब्रह्मा, और 
कायम रखने वाली को विष्णु कह कर पुकारते. हैं । इसी तरद ओर मी देवीः 
देवताओं की सम्भव व्याख्या-की । यहां ,इतना कह देना जरूरी है कि 
कोई इसे दिन्दूधर्म का खण्डन न समझे। हिन्दू पुराणों में हर बात 
तसवीरी बोली (चित्रित माणा) में कही गई है। एक -ार मैंने स्वर्गीय 
लोकमान्य तिलक के मुंह से गणेशजी को ज्ञान की तसवीर होनेवाली 
तकरीर सुनी थी ' उन्होंने उसमें गणेशजी की सवारी चूहे की विश्लेषण 
(४72%७४5) से तुलना की थी। उनके मनुष्य के देंह पर हाथी के सिर के 
रखें जाने को समन्चव .(5जगधा6छा5) बताया था, इलादि । उनका: कहना 
था कि ज्ञान विग्लेषण पर सवार है, ओर विश्लेषण के माने काट काट 
- कर देखना है। चूहा दर च्रीज को काटता है, गणेशजी की सवारी चूहा 
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फ्खा गया, इत्यादे | आज उंसी जैनघर्म में अनेक देवी-देवता खड़े 
हो गए हैं और उसी तरह पूजे जाते हैं, जिस पूजने को शुरू के डैनों ने 
जोरों से रोका था । इस सुधार के ख्याल ने अपना काम खबर किया और 
हाखों-हजारों को नहीं तो सेकड़ों विद्वानों को कया-पुराणों को नया रूप 
देने में लगा दिया । 
एक नई खोज: दर्शन की एक और वात जो उरदहोंने दुनिया के 
सामने रवखी वह थी “क्रुछ नहीं से कोई चीज पैदा नहीं हो सकती और 
. जो है, उसका नाश नहीं हो सकता ।” सिर्फ शकक्‍ले बदलती रहती हैँ । 
इस. विचार में श्न्यवाद हा खण्डन है। पर वास्तव भें घून्‍्यवाद शून्य 
का अर्थ 'कुछ नहीं' न लेकर सूदमों अर्थ छेता है। केसे दवा हमारी 
आंखों के लिए, झून्य हो सकती है। जीवात्मा तो इमारे लिए हर तरह 
शून्य ही है। पर यहां शून्य का मतलब सिवाय सूक्ष्म (लतीझ) के और 
कुछ नहीं हो सकता । 
एक गहरी डुबकी : आत्मा के मांक्षने यानी आदमी के सुसंस्क्षत होने 
में सत्र से जहरी चीज दे खुदो का मिद्ाना' । खुदी मेरें-तेरे पन का एक 
नाम है। में मैं! हूं, यह चीज मेरी है, व्‌ व्‌! हैं, यह चोज तेरी हें, 
यह विचार जितना जिममें कम है, उतना दी उसका आत्मा मशझ्ा हुआ 
है। मंज्नी हुई आंत्माएं कई एक-सी मिल सकती दँ, पर वे बादरी बत.व 
में एकन्सी नहीं पाई जावेगी । मंझ्ी हुई आत्मा मी हर समय बर्ताव में 
एक-सी नहीं मिलेगी । खुदी की कमी ही मनुष्य की संस्कृति का माप 
है। खुदी को ही मोह, कहते हैं । गुस्सा, घमण्ड, लालच, कपट यह 
चीजें मोद की जड़ को सींचती हूँ। गुस्सा, घमग्ड, छालच, कपट की 
चाण्डाल-चीकडी पर जैनों ने बहुत विचार किया है। उनकी विचार 
विद्या ( 7फ०णहपा8लं०००७) इसे चांडाल-चौकड़ी की कमी पर निर्मर है; 
दिंसा की जड़ में भी यही चाग्डाल़-चोकड़ी रफ्ती हें। हिंसा आत्मा का 
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चिभाव (विकार ) है। स्वभाव प्रेम हैं, दिंता प्रेम का विकार है । चाण्डाल 
चौोकडों में से कोई भी आत्मा का स्वभाव नहीं । आत्मा का स्वभाव दै क्षमा 
(माफी) । गुस्सा क्षमा का विकार है । आत्मा का स्वभाव है समता। घमंड 
समता का विकार दे। आत्मा का स्वभाव है ऋजुता (साफदिली), कपट 
ऋजुता का विकार है। इत्यादि । जैसे ठंडा पानी आग के साथ मिलकर 
आदमी को जला सकता दें; इसी तरह प्रेम खुदी के साथ मिल, क्षमा 
खुदी की गोद में बेठ, साफदिली खुदी की सुदच्रत पा समाज और 
आदमी दोनों ही को खुदा के रुतत्रें से गिरा कर मामूली आदमी ही नहीं 
जानवर बना देते हैं। चाण्डाल-चौकड़ी के कम होने या काबू में होने से 
हिंसा घटती जाती है और प्रेम बढ़ता जाता है । कोई जानदारं- पूर द्विंसक 
कहीं नदीं मिल सकता । आफ़िका के आदमखोर अपने बच्चों को नर्शी 
खाते । जानवर भी ऐसा नदी करते । जिसमें जितने दर्ज का प्रेम है, 
उसमें उतने दी दर्ज खुदी कम हो चुकी द्वोती है । अद्विंसा (प्रेम) खुदी 
की कमी का नतीजा दै। खुदी को कम किए. बिना जों अदद्दिंसा पाई 
जाती है, वह कायरता को छिपाने के लिए होती है; इसलिए बह कायरता 
ही है। उस का नतीजा भी वही होगा, जो कायरता का होता है। जैनों 
की अदिसा भी जैन कुल में पैदा होने से उनके पीछे लूग गई है। वह 
खुदी को मिटए, बिना अहिंसा का नाटक खेलते और बदनाम होते हैं | 
अहिंसा में एक बड़ी कमी है, वह खुदी की कमी को भी बताती है ओर 
कायरता की ढाल भी चन जाती है । इस तरह की कमी ऊपर बताई हुई 
पांचों सचाइयों में है। आईसा धर्म नहीं है, किन्तु धर्मात्सा की पहचान 
है। . धर्म है प्रेम, धर्म है खुदी का मिटना और परम घर्म है आत्मा का 
खुदी से बेलोस होना । धर्म का अर्थ स्वभाव दे। आत्मा का स्वभाव में 
होना दी परमात्मा बनना हूं । 
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स्वाधीनता प्रेम: जैन कहते दें सारी आत्माएं। आप दी अपने को 
“मांझने में छगी हुई हैं, उसके समझने के लिए जैनों ने क्‍या मान ख्ता 
'है, थोढ़े में जान लेना जहरी है | 

जगत में चार और केवल चार तरह की चीजें मिलती हैं :--- 

(१) हमेशा से है और हमेशा तक रहेंगी, जैसे जीवात्मा | 

(२) इमेशा ते हैँ, पर इमेशा तक न्ीं रहेंगी, लेते जीव और 
“कर्म-सम्बनन्ध | 

(३) दमेशा से नहीं हैं, पर हमेशा तक रृथगी, जैसे किसी एक 
“जानदार की माक्ति-आजादी । 

(४) जो न हमेशा से है न हमेशा तक रहेंगी, जैसे किसी जानदार 
“का अपने साथ आधा हुआ कोई एक कर्म | 

जीवात्मा के साथ कर्म इमेशा से अंधा हुआ दै। हमेशा से रर 
जीव इससे छूटने की कोशिश में है। दरख्त ऐसे जानदार हैं, जो अपने 
छुटकारे की कोशिश में कोई खास द्विस्ता नहीं ले सकते, इसलिए उनमे 
जो जान है, उसकों जैन “कर्म-फल चेतना” के नाम से पुकारते हैं। अकी 
कीड़े मकोड़ों से लेकर आदमी तक की जान “कर्म-चेतना ” कह्दी जाती है, 
क्योंकि वह अपने छुटकारें में अपनी मेहनत भी लगाते हूँ । मुक्त आत्माओं 
की जान का नाम है 'शान-चेतना क्‍योंकि छुटकारे के लिए कुछ नहीं 
जरा; वे आजाद हो छुके हैं । 

जैन घम्म मनुष्य के आह व्ताव से अन्दर की जांच नहीं करता, 
चंद तो सिर्फ यहीं बताता है कि अन्दर विचार्रों के बदलने पर बाहरी 
-बतोवों में बदलाव होना जरूरी है। मिसाछ के लिए जेनघर्म के: मुताबिक 
उस आदमी की, जिसके अन्दर देश की आजादी का समुद्र लहर मारने 
ल्या है, हहचान यह है : 


५२ धर्म ओर संस्कृति 
न कस माप 
आठ अह्ू. 29 ५ 
(१) उसको देश की आजादी में कोई शक न रहेगा और न किसीः 
तरह का डर रहेगा । के 
(२) चह अपनी देश सेवाओं का बदलछा न चहेगा, न सेवा काए 
बदलां सेवा से; न घन से, न तारीफी ओर प्रसिद्धि से 
(३) वह कभी अपनी डींग न्‌ हांकेगा और न मुल्क की खिदमतः 
करनेवार्लों की बुराई करेगा | ह " 
अपनी कंमियों को स्योगों के सामने रखने में उसे जरा भी झिझ्लकः 
न होंगी, पर ओरों की कमियों को वह छिपायेगा और छिपाने की पूरीः 
कोशिश करेगा | ह | 
(४) कोई मुल्क की खिदमत करनेवाल्य यदि आजादी में शक- 
करने लगे और गिरने लगे, तो वद उसे समझायेगा; उठायेगा और फिरः 
काम में लगा देंगा । | 
(५) उसे किसी से नफरत न रहेगी आर ब्ीमारों की सेवा करने 
तो उसे मजा आने लगेगा । ह 
(६) देश को गुलामी में डालनेवाली कोई बाते. उसे न बचेगीः 
और कितना ह्वी बड़ा लालच उसे आबादी की सह से न दृटा' सकेगा ,. 
यहां तक कि उसके मुल्क को शुल्यमी में डालनेवाले ईश्वर को भी. उसका 
सिर न झुकेगा; अगर ऐसा कोई ईश्वर हो । ै 
: (७) प्रेम का वह -पुतछा होगा-। सोरे देश - सेवक और देश- 
चासियों के ब्रीच उसका वही रिश्ता होगा, जो गाय- और बछड़े. के चीचा 
होता है । के 25 
(८) बह कोई ऐसा काम न करेगा, जिससे उसके -देझ की शान . 


७० कल 


की त्रद्ध ढगता हो | - देश की शान को बढानेवाले. छोटे से: छोटे काम. म्प 
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नवह खुशी से शरीक होगा और उसका पूरा आनन्द उठायेगा। जैनों 
यह सब्च पहचानें बताकर भी साफ कह दिया कि मुमकिन हो सकता 
थक यह सत्र बातें एक आदमी भें हों ओर वद्द आज़ादी का एतकाद न 
रखता हो | उन्होंने इस मामले को यहीं नहीं छोड़ा, वे और आगे बढ़े 
और यह जानना चाहा कि आखिर यह आज़ादी की लहर किसमें क्‍यों 
उठती है ? ओर क्यों किसी में योंडी देर और किसी में हमेशा तक्र 
- रहती है । | 

यहां यह जता देना जबूरी है कि उनका कामयात्री का बताया हुआ 
-राघ्ता हर क्रामयात्री के लिए काम आ सकता है, चाहे वह मुक्ति पाना हो 
चाहे मुल्क की आज़ादी हो, चाहे व्यापार हों और चाहे डाका डालना 
हो । जैसे रुपये से ज़हर और अमृत दोनों खरीदें जा सकते हैँ । ठीक 
उसी तरह इस कामयाबी की कुंजी से आज़ादी और बर्बादी दोनों के ताले 
- खोले जा सकते हैं। यह खोलनेवाले की तंत्रियत पर निर्भर है । 
- चार कपाय (चाण्डाल-चोकड़ी ) 

आजादी की छूहरें, उनका कहना है दो तरद से उठती ६। एक 
-अपने आप, दूसरी किसी के जोश देने से । अपने आप उठी हुई लहरें, 
हमेशा नहीं तो अक्सर कायम रहती हैं। जोश देंने से उठी लहरें, अक्सर 
नहीं तो कभी कभी हमेशा रहनेवाली होती हैं। इतने से भी पढ़नेवार्लो 
- की तसही न हो सकेगी और वह कुछ और जानना चाद्देंगे । जैर्नों की 
खुद तसड्ठी नहीं हुई । वे और आगे बढ़े और इस नतीजे पर पहुंचे कि 
जिसने गुस्सा, घमण्ड, लालच, कपटयाली चाण्डालचोकड़ी पर किसी हृद 
-तक काबू पा लिया हैं, उसमें उठनेवाली आजादी की हरूद्दंर देर तक रहने 
- बाली होती हैं। और जिनके यह चाण्डाल चोकड़ी त्रिल्कुल काबू में नहीं 
आई, उनकी आज़ादी का जोश सोडावाटरी उफान जैसा होता है । जोर 
-के आन्दोलन में केवल बरसाती मेंढक की तरह बेश्वुमार देशभक्त पैदा हो 
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जाते हैं या किसी नए चर्टकॉले-मटकीले धर्म के वेशुमार मक्त बन बैठते” 
हैं। उन्होंने इस चाण्डाल-चौकड़ी के चार दर्ज कायम किए; उनके: 
अनुमव ने उन्हें ऐसा करने पर मजबूर किया । बेहद शुस्सा, जिसके रहते: 
हुए कोई इन्सान किसी अच्छे काम में लगता ही नहीं। बेहद गुस्सा: 
* करनेवाले आत्महत्या (खुदकुशी ) कर लेना खेल समझते हैं | दूसरा दर्जा 
बहुत गुस्सा, निसके रहते हुए फल्न पूरा नहीं किया जा सकता । फिर- 
वह फर्ज किसी किस्म का क्‍यों न हों। तीसरा दर्जा मासूली गुस्सा; . 
जिसके रहते हुए अपने अन्दर की ताकत का अन्दाजा नहीं रूम सकता 
और इस बजह से वह इतना ऊँचा नहीं उठ सकता, जो दूसरों को रास्ताः 
बता सके । चौया दर्जा सीठा गुस्सा, जिसके रहते आदमी आदमी रहता: 
है और दुनिया से रिश्ता बना रहता है। इसको गुस्सा न कह कर माफ़ीः 
का नाम दिया जाए, तो वेजा न होगा । यह गुस्सा न मिट सकता है नः 
मिटाने की कोशिश करनी चाहिए । ये चार दे गुस्से की तरह, घमण्ड,. 
लालच, और कपट के भी समझ्न लेने चाहिए। चोथे दर्ज में घमेड- 
स्वाभिमान कहलाता हैं, कपट सादगी बन जाता है, छालूच प्रेम में तब-- 
दीौल हो जाता है । दर्ज कायम करके ही वे चुप न रहें ओर आगे बढ़ें 
आऔर इस नतीजे तक पहुँचे कि खुदी की कमी से ही चाण्डाल-चोकड़ी' 
आप कमजोर होती चली जाती है; और प्रेम के बढ़ने से कर्तव्य पालने 
सें मजा आने लगता है | धीरे घीरे खुदी बिछकुछ मिट नहीं जाती तो+ 
मिटी-जैसी हों जाती है। और चाण्डाल चौकडी मीठी चोकही बन जाती' 
है। ऐसी आत्माएं ही गरुल्मम मुल्कों को आज़ाद करने, घर्मो की स्थापना: 
करने ओर करोड़ों को सच्चे रास्ते पर लगाने में समर्थ होती 
जैन मंझन या संस्कृति 
जैनों के बढ़े बड़े मन्दिर, कुछ कुछ जेनों का खास तरह का तिछक, 
उनके कुछ साधुओं का बिल्कुल नंगा रहना, कुछ का सफेद या पॉले कपडे: 
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पहनना, उनका रात में ने खाना, छान कर पानी पीना, छुछ का नेगी 
मूर्तियों, का पूजना, कुछ का उन्हें कपड़े पहनाकर पूछना और कुछ का 
मूर्तियों से दूर स्ागना इत्यादि, जैन संस्कृति नाम से पुकारने में कम-से-क्रम 
मेरी इच्छा न्ीं। भले ही कुछ जैन या अजैन विद्वान उते ही उनकी 
संसक्षति समझते हो । अगर डेन संस्कृति नाम से किसी को पुदारना ज़रूरी 
ही हो, तो वह हो सकती है सारे हिन्दुस्तान पर, ओर आज कल सारी 
डुनिया पर अहिंसा की छाप । क्योंकि अहिंसा एक ऐसा धर्म है, जो 
आत्माओं के मांझने और ऊंचा उठाने में इहुत बड़ा हिस्सा लेता है । 
लैनों के अन्तिम तीथइुर महावीर स्वामी के दाद मारतवर्ष में छितने मतों 
का प्रचार हुआ, उनमें से शायद हा किसी ने अधह्ििसा की अवरलना करने 
की हिम्मत की हो । ब्रौद्धध्म का भी अहिंसा पर जोर था। पर झड्टां 
जहा बीद्धधर्म फेंडा, वहां अहिंसा की जगह घोर हिंसा ही फैली हुई 
दिखाई देती है । इसलिए यह तो नहीं माना जा सकता कि दिन्दुसान 
पर लगी अहिंसा की छाप में बोद्धघर्म का मी हिस्सा है। लेन आह 
ढाई हज़ार वर्ष के वाद भी मॉस न खाने के लिहाज से अदिंतक बने हुए 
हैं। कुछ उंगलियों पर गिने जाने वाले को छोड़कर जन, दिन्दुस्तान शी 
नहीं, दुनिया के किसी माग में रहें, मांस न खाने वालों को जैनघर्म के 
अर्थों में पूरा अर्टिसक तो नहीं मानता; मैं तो पहले ही कट् चुका हूं कि 
अ््दिसक बह ही है, जिसकी अर्धिसा मोह की कमी का, नाश का नतीजा 
हो, न कि कायसता की ढाल या समाज के भय का परिणाम | दराब, 
जो अक्ल को मेला कर या भिटाकर अक्सर हिंसा का सत्र बन पेठती ऐ 
उसे भी जैन ऐंसे ही बचे हुए हैं, जेसे मांस-भक्षण से । आत्मा के उचे 
उठने में शरात्र से वचना भी बहुत ज़ल्री है और इस लिएज से जनों 
आत्माओं के मांझने में यानी मानव संस्कृति को आगे बढाने मे और घ 
की अपेक्षा झायद ज्यादा काम किया है| 
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५६ ह - धर्म और संस्कृति 
गुलामी का इलजाम 

इस गुलामी से दबे हुए हिन्दुस्तान में कुछ समझदार लोग ने एक 
नई आवाज उठाई है, वह यह कि जैनों की अछिंसा ने मुल्क को दिजड्ा 
बना दिया, और लड़ाई के काम का न रखकर इसको दूसरों का गुलाम 
बना दिया । मैं उनका वकील बन कर इसका जवाब न दूँगा। हां, इतना 
जरूर कहूंगा कि चोंदह लाख जैनों के रहते मुल्क अगर गुलाम है, तो. 
उनकी अहिंसा जिम्मेदार हो या न हो वे जहर ज़िम्मेदार हैं । जिनके बूढ़े 
बड़ों ने प्रकृति की गुलामी को भी वर्दाज्ष नहीं किया और ईश्वर की 
गृलामी का मी खंडन किया, वे क्‍यों ओर कैसे इस गुलामी को वदोइत कर 
रहे हं ? ये तो दिंसावादी यूरोप के सारे मुल्क गुलामी में फंस गए, हैं, 
आर वहां हिंसा गुलामी का कारण नहीं मानी जाती, वेसे ही अहिंसा भी 
गुलामी का कारण नहीं हों सकती । अगर अहिंसा को गुलमी का कारण 
चहस के लिए मान भी लिया जाए, तं भी मुझे इसमें हिंसा पर अहिंसा 
की ही जीत दिखाई देती हैं। चोदह छाख की अहिंसा भारत को गुलाम 
बनाए ह ओर पोने चालीस करोड़ से ज्यादें आदमिर्यों की हिंसा उसके दूर 
करने में असमर्थ है ! क्‍या इससे यह नतीजा नहीं निकलता कि एके 
अहिसक की अहिंसा का काम दो सौ पचासी हिंसक हिंसा से नहीं मिटा 
सकते । अहिंसा को गुलामी का कारण बताना ऐसा ही होगा जैसे अहिंसा की _ 
हिंसा का कारण बताना । जैनधर्म के अनुसार गुलामी हिंसा है । गुलाम 
बनाने से गुलाम बनना कहीं बड़ी हिंसा है । जैन लूफूज़ 'जिन! से बना है। 
जिन जित्‌ धातु से बना है, जिसका अर्थ है जीतना । जैत का , अर्थ हुआ: 
जीतनेवाला । . फिर न मालूम कैसे जैनधर्म को छोग गुलामी का कारण 
चना बैठे ! यह हो सकता हे कि किसी धर्म के अनुयायी किसी मुल्क में 
: बड़ी संख्या में रहते हुए भी कायर चन जाएं. और मुल्क को गुलाम बना. 
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जैंठे, पर इस वजह से उनके धर्म को उख गुलामी का ज़िम्मेदार बता देने 
में बतानेवालों का ही नुकसान होंगा, क्योंकि वह अपनी इस मनमानी 
-खोंज़ के भरोसे असली कारण तक नहीं पहुँच सकेंगे, और अपने को धोखा 
न देकर आनेवाली सन्‍्तानों को भी धोखे में रखेंगे | उनकी लिखी हुई 
नकैतान अगली सन्‍्तारनों के द्वाय में पढ़ेगी और व६ घोखे में रहेंगे । यह 
बात किसी से छिपी हुई नहीं है कि ने पढ़े-लिखों का हर अनोखी घढना 
- का कारण इंश्वर मान बैठना विज्ञान की तरकी में बडी दकाबट डालता 
आया है, डाल रहा है और. डालता रहेगा ! विज्ञानी किसी मनुष्य की 
-समझ के लिए. असम्भव घटी हुई घटना को ईश्वर की की हुईं न मानकर 
उसके कारण की खोज में लगता है और द्वंढ भी निकलता है। में उन 
' विज्ञानियों से, जो अहिंसा या जैनधर्म को हिन्दुस्तान की गुलामी का कारण 
- बताते हैं, यही विनय प्रार्थना करूँगा कि अ्दिंसा और जैनघर्म हिन्दुस्तान 
* की गुलामी के बहुत दूर के निमित्त कारण मले ही रहे हों; पर मुख्य उपादान 
- कारण कुछ और दी था, दद्द उसे जानने की कोशिश करें । 
यहां जैनों की दिंता-अहिंसा का थोड़ान्सा लिक्र कर देंना जहरी 
- मालूम होता हे । यह पहले ही कहा जा चुका ६ कि जैदघर्म अन्दर की 
तरकी के आधार पर बाहर के व्यवद्र को मानता है । वह बाहर से-- 
चाल चलन से--अन्दर की तरक्की का फैसला करना घर्म के लिए धातक 
- समझ्षता है । उसका कहना है कि ऊंचे दर्न का शहस्थ अगर दिंसां छोडने 
में तरकी कर सकता है, तो सिफ इतनी कि वह जान चूझकरे अपने पेट 
भरने या अपने और अपनों के तन पोपण के लिए हिंसा न करें । इस 
“ई्ंसा का नाम उसते संकल्पी दिंसा रकक्‍्खा हे । सिर्फ इसी किस्म की हिला 
- से शइस्थ बच सकता दे। अब रही इस तरह की हिंसा जेसी चलमने-फिरने 
खाना बनाने बौरद में शेंती है, या खेती जैसे व्यापारों में दोती है, था 
“ ऐसे कामों भें जैसे अपने पर इमला करते हुए शोर का मुकाबला करने में 
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या घर पर चढ़ आए डाकू को मार भगाने में, या अपने मुल्क को गुलाम 
बनाने के लिए आनेवाली दुश्मन की. फोर्जों को मिटा देने में होती है; 
उसको वह नहीं: छोड़ सकता.। अगर वह छोडता है या छोड़ने का बरत 
लेता हैं, तो वह अपनी कायरता को छिपाने का ढोंग स्वता है, या अच्छी 
नीति का दूरन्देशी से पालन करता है,. जिससे वह किसी अच्छे समय पर 
अपने घर्म का ठीक टीक पालन कर सके, जैसा पाण्डवों ने द्रीपदी की 
साड़ी खींचे जाने पर शान्त रहना ही दीक समझा और बक्त पर युद्धश्षे्र 
में उचित घर्म को निमाया। ऐसी ऊपर बताई हुई तीन तरद की 
आहिसाओं का नाम आखमभी, उद्योगी ओर बियेधी रक्‍्खा है । मेरे जवालू 
से पाठकों के लिए हिंसा के सम्बन्ध सें इतना काफी होगा । जैनधर्म 
कायरता को हिंसा से बहुत नीच समझता है, वह मैदान में लडकर मरने 
वाले को स्वर्ग भेजता है, लेकिन २४ घन्टे धर्म में लगे हुए. कायर को” 
स्वर्ग से वंचित रखता है। हा, सबसे ब्रड़ा रुतबा मुक्ति (निवरदेसजदी ) 
बह मेदानमंग में मरने मारनेवाले को नहीं देता। वह झुत्तवा तों उस 
बहादुर अहिसक के लिए ही है, जो मृहम्मद साहब की तरह तीर कमान 
से सजे होने पर भी, दुश्मन के तीर से दांत इटने पर भी, किसी पर 
हाय नहीं उठाता | जनों के चौत्रीस महापुरुषों (तार्थिद्वरों) में पांच को 
छोड़कर और एक तरह बाकी सच विवाहित ये; राजकुल में जन्मे, राज्य 
किया, छड्डाईयां लड़ी, और बाद में मुक्ति हासिल की । 
सात तत्त्व 

जैनों ने बंडी तपस्या के बाद अपने पर आजमा कर लोगों के लिए. 
एक तरीका निकाला, . जिससे उन्हें अपनी आत्माओं के मांशने के लिए. 
तैय्यार होने में ज्यादा सोचना न पड़े । उनकी यह वदी खुवाहिश यी कि 
आदमी जल्दी ही देवता चन जाय | सुपरमैन (50थ्एणथ ) के पैदा होने 
की बात आजकल यूरोप में भी चल पड़ी. है; सुपरमैन का. अर्थ देवता होता 


जैन मंझन जगह-जगह ७९. 





है। इस तपस्या का मतलब या कि मनुष्य शान्ति से रइता हुआ उठ 
अनन्त शक्ति का पता लगा ले, जिससे वह अनन्त सुख पा सके । उनके. 
चताए हुए त्तरकि से लेन ज्यादा फायदा न उठा सके। ज्ञावद उसकीः 
वजह यह रही हो कि अभी समाज का आत्मा इतना छेचा उठा द्वी न याः 
कि वह उसे अपना ले । सफलता, कामयात्री, आज़ादी या मुक्ति हासिल: 
करने के लिए नीचे लिखे सात तत्त्व दिए जाते हैं, जो उनकी तपस्या के 
फूल थे--- 

(१) स्व ( यानी खुद, जीव ) 

(२) प्र (यानी गेर, प्रकृति ) 

(३) पर के आने का सस्ता 

(४) पर से अपनापन 

(५) पर के भाने के रास्ते को रोकना 

(६) पर से अपनेंपन को कम करना 

(७) आजादी (मोक्ष, मुक्ति ) 

इन तत्वों को समझाते हुए उन्होंने बताया कि आजार्दी के लिए 

सच्नसे जरूरी चीज़ है एतकाद (विश्वास), डिंसकी वजह से आजाद होने. 
की लगन पैंदा होती है, जिसके जोर से अज्ञान का पद मिट नहीं जाता,. 
तो फट जहूर जाता है; और उस फटे हुए हिस्से से छूगन वाले को अपनी 
असलियत का पता लग जाता हँ। इसकों आप आत्मदर्शन समझ छलीमिए,, 
इस दर्शन से उसमें एक बेचेनी शुरू होती है; इस बेचैनी को आप इलहामः 
कह सकते दें । इस बेचैनी के वाद शान के मेडार का दवीज़ा खुलता ऐै,. 
जिससे वह अपने एतकाद के मुआफिक शान पाकर आजादी द्वातिल करने 
की कोशिश में छग जाता है ! कहने लिखने में देर लगती ए॥ असल में: 
एतकाद, शान और काम सब्र एक ही साय झुरू होते हैं । यह छब एक ही 
चीज के तीन नाम एेँ। इसके बाद ऊपर बताई हुई सातों बाते अपने: 
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आप उसको याद हो आती हैं; और वह समझने लगता हैं कि मेरी गुलामी 
का कारण में हूं, गेर नहीं। गैर दूर के सत्रत्र भले ही हों, “पर असली 
सबब मुझ में ही है। मुल्की आजादी के ख्याल से गैर हमारे मुल्क में 
रहते हुए हमारी गुलामी का कारण नहीं बन सकते; अगर हम उन्हें अपना 
बनाकर उनपर जहूरी कार्मो के लिए. भरोसा करना छोड़ दें। आर्थिक 
'(इकतिसायी ) आजादी के ख्याऊ से ओरों का रुपया हमारी दुकान में 
जमा रहने से हमारी दुकान गुलाम नहीं है; लेकिन उसे अपना समझने से 
'डुकान गुलाम ही रहेगीः ओर दिवालढा निकालने का शके चना रहेंगा। 
'चाल-चलन की आजादी के ख्याल से गुस्सा, घमण्ड, लाहूच, कैपट 
चाण्डाल-चोकडी हमें नुकसान नहीं पहुंचा संकर्ती अगर इम अपनी आदत - 
का हिस्सा न मान कें। 


इन्हीं तत्वों के आधार पर जनों ने एक बड़ा कर्म-शासत्र सच डाला 
"है, जिसमें आजादी या मुक्ति हासिल करने का तफसील के साथ जिक्र हे | 


:विचारवाद 

इसको आप विचार-विशान कहिए, अनासक्ति योग कदिए, निष्काम 
'कर्म-शास्र कह्दिए, जो भी कहिए पर यह आत्मा को मंझिने में बड़े कास 
की चीज है, ओर बेसा ही वना रहेगा | 


जैनधर्म ईश्वर को कत्ती न मानने की वनह से पुरुषार्थ का पुजारी 
हो गया है। जैनघर्म को पुरुंषार्थ-घर्म के नाम से पुकारना वेजा न होगा। 
पउसका एक एक वाक्य आत्मनिर्भरता से मरा पड़ा है। वह आत्मवादी 
ओर परमात्मवारदी होने के नाते आहर्तिक हैं सही, पर पुरुषार्थ की विचार- 
'घारा में बहकर पक्का नास्तिक जंचता है, कुछ उसे नास्तिक कहते मी हें । 
उसकी. विचारघांरा- मं घमण्ड के फेन दिखाई देंगे; पर वे घमण्ड के फेन 
सेवा के जल से बने हुए मिलेंगे | उंसका गुस्सा क्षमा के रंग में रंगा 
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हुआ; उसका व्यछच उदारता के आसन पर बेठा हुआ; उसका 
साफदिली में ट्रब्ा हुआ मिलेगा | यह बात मैं आजकल के जैनों 
नदी कह रहा, यह तो उस साहित्य के आधार पर कह रह्म हूं, जो जेन, 
ग्रन्थों भें भरा पड़ा है, णेसे--- 

मंगलमय मंगलकरण, वीतराग-विज्ञान | 

नमो ताहि जातें भए अरहंतादि मद्दान्‌ ॥ 


इस दोहे में अरईत को नमस्कार न करके वीतराग-विज्ञान 
($ल०ं६०८०९ ० )०-४६४०7गाध्या ) को नमस्कार किया गया हैं। इस घमण्ड" 
में मिठास है, विनम्रता है, सच्चाई की लगन है यद घमण्ड है ही नर्दी । 
अरहंत 

पाटवों के लिए जैनों का अरदत शब्द समझ छेना जरूरी है।। 

द्धों का अरहत शब्द यही अये रखता है। आजकल के जेन अरबइईत. 

शब्द को बहुत बड़ा समझते ईं; हिन्दुओं के ईश्वर का स्थान जेनो मे अरइत 
को ही दिया गया है। जैन शार्त्रों की रू से अरदईत याना अनातासुयांग 
में कामिल वा घुदी से बरी या निष्काम कर्म करने में निरन्तर तत्लान। 
आजकल के जैनों का कददना है कि आजकल इस दुनिवा में कोई अभरइत 
नहीं हों सकता, पर जैन शात्र उनकी इस मान्यता को ताइंद करते न 
जचते | अइरंत होना आसान नहीं तो मुश्किल भी नहीं, है; असम्भव तो ष्टो 
ही कैसे सकता है । मद्दावीर स्वामी ( जैनों.के अन्तिम तीर्थदर ) ओर चुद्ध 
भगवान दोनों एक ही वक्त में थे; एक दूसरे को अरहंत कहकर बोटते ये | 
उन दिनों अरएईंत शब्द ऐसे ही रिवाज में था, जैसे आजकल भगवन्‌ | 
अर्दत लफ्ज कब से इतना डरावना बन गया, इसका पता न | 


उपर का दोद्या डेढ़ सौ, दो सो वर्ष से ज्यादा पुराना ने ऐ 
इससे. पता लगता है कि सो डेढ़ सा धर्ष पहले तक जनों भें पुरुषार्यी और . 


0५) 
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ध्वतन्त्र विचारक ये | . हैं तों अब भी पर पहले की तरह उन्हें जेन समाज 
मे बढ स्थाग नहीं मिलता, जो पहले मिलता था | 

आइए अन्न उनका विचारवाद देखिए । 

जगत के सत्र जानदारों के विचार चौंदइ' दर्जों में बे हुए ँ 


। व 
दर्ज ऐसे नहीं हैं जो कम ज्यादा न किए जा सकें । काम इन चाँद 


/ँ | 


से ह 
-भी चछ सकता है। वे हें-- 
“१४ गुणस्थान 
(१) जड़ मूखे--इस झेणी में वे सब ज़ानदार शामिल हें, जो 


| 


-कभी अपनी आजादी की बात नहीं सोचते; गुढठामी आर आजादी को 
ततमीज भी नहीं कर सकते । इनमें एक इस तरह के है, जो कमी आजादी 
-की नहीं सोचेंगे, ओर दूसरे ऐसे हैं जों एक न एक दिन आज़ादी की राह 
नलेंगे और उसे पार्येगे भी । 

(२) गिरने की हालत में--इस दज में वे सत्र जानदार आते हैं, 
जजों एक या कई वार आज़ाद होने की कोशिश कर चुके हैं; लेकिन फिर 
“उससे गिरकर जड़ मूर्ल वन गए ६। इस दर्ज में कुछ सेकण्ड ही रहना 
ड्ोता है। पहले दर्ज में कोई नहीं आता। अगले तीसरे दर्ज से ही 
'गिरकर आता है। 

(३) हुलमुल यकीन--इस दज् में वे सत्र आते हेँ, जो आज़ाद 
-होने के लिए उठे पर अब उन्हें शक होने लगा है । इस दर्ज में अगले 
'चौथे दर्ज में से गिरकरं ही भाया जाता है | । 

(४) आजादी की लगन वालि--इस दर्ज में सब्च आजादी की लगन 
: वाले शामिल हैं| इस लगन का जिक्र ऊपसर्हों चुका दै। इस दर्ज के 
“लोग दूसरों को कुछ करते घरते नहीं दिखाई देते; आजादी के सम्बन्ध में 
“वे अन्दर ही. अन्दर कुछ करते रहते हैं | क्योंकि पहले दर्जे में आना 
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डीता ६; इसलिए इसकों दूसरा दर्जा भी कह सकते हैं। इस दर्जे में 
आने के लिए जों अन्दरूनी तवदीलियां दोंती ह ये य 
मेरे तेरे पन का कम होना ओर चांड्ाल चौकड्डियो.में थे 
वंगैरा का दव जाना या मिट जाना । 


च्ख हक पु 
हू ई--छुदी यानी 


बेहद गुस्से, गुरूर, 


जप 


(५) कतंन्यशील (फर्जशिनास)--इस दर्जे में वे सत्र मनुष्य 
आमिल हैं, जो आजादी के लिए कुछ न. कुछ करने में लग गए हैं। वे 
यह समझ गए हैं कि उनका मुल्क के लिए, सोसायटी के लिए, मां-दाप के 
पलिए, बुजुर्गों के लिए, क्‍या फर्ज है । काम करने के लिद्दाज ठे इस दर्ज के 
जवारह हिस्से ओर किए गए हैं, उनका यहां जिक्र नहीं किया जाएगा । वे 
'सिर्फ इस वात को बताते हैं कि इस दर्ज का आदमी किस क्रिस तरह छुर्दा 
को मिठाता हुआ, निष्काम कर्म करता, हुआ, अन्याय के मिशने और 
सचाई के कायम करने में लूगकर सोसायटी की खिंदमत करता ३ । दस 


5 


दर्ज में रहकर आदमी समाज सेवा में कायिल हों जाता है और इस कािक 
हो जाता दे कि वह ओर्से को राह दिखा सके । 

(६) आल्स्य--इस दर्ज में वह सर आदमी-शामिल <ं, जो सातवें 
दर्जे में पहुंच चुके हैं। पर आराम लेने की गरज से थोडा दम लेते हैं । 
पांचवे दर्ज से इस दर्ज में कोई नहीं आता; यह सातवें दर्ज वालों शा 
आरामगाह है; पर कोरी आरामगाह नहीं, वह इस दर्ज में रह कर अपने 
काम की तैयारी करते हैं| असल में इस दर्जे में आने का सारा सबच होता 
है खुदी के झ्याल में कुछ गड़बड़ी का होना । सातवें दर्ज में रहकर वह 
खुदी को भूले हुए रहता हे । जहां खुदी की ओर ख्याल गया और छठे 
दज में आया | 

(७) निराल्स--इस दर्जे में वे लोग झामिल हैँ, जो कर्तव्यन्क्र्म 
में कमाल रखते हैं। यह बड़े ऊंचे दर्ज के लोग होते-६। इनमें आस्म- 


ध्ड धर्म और संस्कृति 





शक्ति इतनी ब्रल्वान हों जाती हे कि उनके पास बैठने से ही लोगों में: 
है ब्रा दे टी हु ७ अं का 
आजादी का-समुद्र लें मारने लगता हे, और वही वे लोग होते है, जो 
जिघर निकल जाते हैं झान्त क्रान्ति पेदा कर देते हैं। वे इस दर्ज में 
थोडी देर द्वी र्ते हैं, आमतौर से छंठे दज में आराम करते रहते हैं | 


(८) आत्मदर्शी (खुदाशनाश)--इस दज में वे लोग शामिल है,. 
बिन्हें अपने अन्दर की ताकव का पता लगने लगता है; उनके अन्दर एक 
गुदगुदी-सी होने लगती है, जिसकी वजह से वे हमेशा इंसते हुए मिलेंगे । 
तकलीफ का असर उन पर बहुत ही कम होता है। वे बढ़े प्रभावशाली 
होते हैं । -यही वे लोग द्वोते हैं, जिन के पास पहुंचने से लोगों के शक 
आप रफा हो जाते. हैं । .उनके अन्दर जो जाशणते होती है, वह: उनके अपने 
लिए ही इतनी-अनेोखी और ,.खींचती हुई मादम “होती हैं. कि वे उसकी 
ओर खिंच कर ऐसा मादुम करने लगते हैं कि सफलता यह रही ! 


(९) समदर्शी (साकिनं) --इस दे में वे वर्ली (सन्त) शामिल हैं, 
'जिनकों अपनी ताकत के ध्यान से पैदा हुआ हल्का घमण्ड खत्म हो चुका 
होता है। वे उठ नई ताकत से पैदा खुशी को संभालने में बिलकुल 
काबिल होते ६, उनकी. हैरत (विश्मय) खत्म नहीं तो काबू में आ चुकी 
होती है । ह 

(१०) आजादी के लाल्ची--इस दर्जे मे.वे छोंग शामिल हें, 
जिनकी खुदी का- खात्मा तो नहीं होता, लेकिन बिलकुल कायू में आ 
चुकती है । इनकी "तरफ लोग *इतने खिंचते हैं कि “जहां जाते हैं, भीड 
लग जाती दै। इनको'देखकर ही लोगों को बडी खुशी होती है । 

(११) दी हुई खुद्दी--इस दर्ज में दसवें दर्ज के सब्र. आदमियों 
- “काआना जहरी नी: यह बड़ा खतरनाक दर्जा है|: इसमें उन्हीं छोगों 
को आना पड़ता है। जिन्होंने अपनी ऊंची तालौीम के जरिए या किसी 
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आकांक्षा की वजह से चाष्डाल-चौंकड़ी और खुदी को दत्नाया होता ६ वे यहां 
जोर मारते हैं और इस दर्जे से आदमी को बहुत नीचे ढकेल देते हैं । 
(१२) खुदी का खात्मा (मोइ-नाश)--इस दर्क्ष में वे छोंग 
शामिल हैं, जे खुदी को ब्रिलकुल मिट चुके हैं, और उनका ईश्वर जाग 
चुका है। यह बात एक फारसी कवि ने. भी कहीं है: 
... ता तो मानी खुदाय दर ख्वावस्त 
तो न मानी चु ओ शनद बेदार 
*जत्र तक तू में में करता रहता है, तेशा ईश्वर तुझ में सोता रहता 
है; तू में मैं करना छोड़ दे, तेरा ईश्वर जाग जाएगा ।” यह शेर (पद्म) है 
तो मुसलमान फावि का कहा हुआ, पर इसमें जनघर्म का निचोड़ मौजूद 
। जैनधर्म का क्या, धर्म का निचोड़ यह ही है । 
इस दर्ज में पहुंचने पर जीवन-मुक्त बनने में नाम मात्र की कसर रह 
जाती हैं और इसकी वजह ठिर्फ बह अम्यास है, जो हमेशा से आत्मा के 
साथ लगा हुआ है । जिस तरह रस्सी के जलने पर रस्सी के बट ज्यों के 
दा बने रहते हैँ, उसी तरह खुदी का निशान बना रहता हैं; यद्यपि खुदी 
अपना काम करने भे बेकार हो चुकती ह। इस दर्जे में गिरने या पीछे जाने 
का कोई खतरा नहीं रह जाता | 
(१३) जावन-मुक्त (अर्दन्त, अरईत, रसीदायली) इस दर्जे के बनी 
(योगी) बेहद कर्मशील (हमेशा काम में लगे हुए) रहते, हे, क्योंकि इस 
दर्ज में कर्मों से भातषाके नहीं रह जाती; इसलिए कम करने से थकान नहीं 
होती । दिन-रात काम किया जा सकता है; अब तो यद आत्मा ही आत्मा 
है। इनका देंध इनके लिए नाम मात्र को रद जाता ऐ। इन्हें अपने देह 
की सुघ नहीं रहती । इनसे ऊंचे दजे का आत्मा देह में जीवित नी रद 
सकता । इनमें छोंगों को खींचने की बहुत बड़ी ताकत रहती ६। इनकी 
ब्रारतें बड़ी सीधी सादी होती हे, पर अचर करने में बड्ढी पैनी | ये जिधर 


त 
पे 
हर 
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द्ोंकर निकल जाते हैं, समा ब्रदल देते द। यह जों क्रान्ति (इन्क्रलाब ) 
करते हैं, उसमें शान्ति भरी रहती दे। शायद यह कहना बड़ी वात न 
गीकि अगर शेर और गाय इनके सामने त्रेठ पाएं, तो एक दूसरे के 
दास्त बन जाये | 

(१४) सिद्ध--इस दर्ज में आत्मा क्षण भर रहता है। खुदी के 
साथ डुनियादारी खत्म हो जाती. है । इसलिए, दुनिया खत्म हो जाती दे। 
इनके चल बसने को लोग निवाण नाम दंते हूं । 

यह चौद॒ह दर्ज सत्र जानदार्शे को लेकर बताए गए हेँ। इनका 
जैनों से कोई खास सम्बन्ध न्दीं है। जैनधर्म या उसके क्रिंसी खास 
सिद्धान्त के माननेवाले ही इन दर्जों में होकर गुजरें ऐसी भी कोई बात 
नहीं । केवल जैनों की जांच से वह नतीजा नहीं निकला, यह सिद्धान्त 
तों ग्राणि-मात्र की जिन्दगियों से खींच कर निकाले गए ६ । “जैनघर्म 
कभी बह दावा नहीं करता कि तुम जैसा बाहरी बर्ताव करोंगे, वेसा ही 
फल होगा, वह तो यह कहता है कि तुम्हारे अन्दर जैसे ख्याल होंगे, वैसा 
- ही छुम्हें फल मिलेगा। एक किस्म के विचारवालों के काम एक ही तरह के हों, 
यह जरूरी नहीं । काम अलग अलग हों सकते हैँ; पर उन कार्मों की भलाई 
का माप करात्र करीब एकन्सा होंगा। जिस तरह एक ही क्लास में 
अलग अलग नम्बर पर विद्यार्थी रहते हें; पर उनकी योग्वता का माप एक 
ही रहता हैं; अगर अन्तर रहता है तो बहुत थोड़ा । कुछ ऊंचे दर्जों में 
विचारों की एकता के साथ अमल (काम) भी एक-से हो सकते दें । 

सहामंत्र--इस मंत्र की बात बताने से पहले यह कह देना जहरी 
है कि जैनों के आखिरी तीर्थंकर ही नहीं, सबके सब अपने उपदेशों में उसी 
बोली से काम लेते थे, जो. उनके समय में उस देश में ब्रोली जाती थी, 
जिस देश में वह पेंदा हुए ये। उन्होंने अपने बोलने या लिखने में 


3 अ बट 


सेस्क्ृत को कभी नहीं अपनाया | इसे जनों का दुर्भाग्य कहें या देझा का 
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3 मा न 5 
॒कि उसी धर्म के अनेकों महत्वशाली अन्य संध्कृत में लिखे मिलते हूं । 
किसी मनचले यडित ने इस मशंहामंत्र को भी संह्छत भें लिख डाला जब 
कि उसे चाहिए था आज कल वी बोली में लिखना । महामंत्र वह ६:--- 

“नमस्कार (सलाम) हो अईन्तों को, नमस्कार हो सिद्दों को, 
:नमएकार हो आचायों को, नमश्कार हो उपाध्यायों को, नमस्कार हों लोक 
के सारे साधुओं को । इससे ज्यादे सर्वव्यापक मन्त्र कया हो सकता है! 
इसमें कहीं जैन सिद्ध, जैन साधु जैसे बोल नहीं मिलते । अउलछ ने झुरू 
'अ जैनधर्म ही नं, सारे घर्मं सबके लिए बनते हे; नर्शी तो वे तरक्की शो 
न कर सकें । वह बच्चों और पौधों की तरह सब्र को प्योरे लगते दे । 
सभी का जी उन्हें अपनाने को उछलता दे। जहां मेश-तैंस पन पैदा 
हुआ, वहां लोगों को उनसे प्रेम कम हो जाता है और कोई कोई छोड़कर 
चल देते हैं| धर्म में मेर-तेरा छगाकर तो कुफ के झण्डें को का से 
खड़ा करना दै। भला फिर खुदी को कोई कैसे छोड़ सकेगा ! 

तो का महामस्त्र इस कु से बरी दे। वह दुनिया भर के 
वअनासक्त जीवित काम करनेवालों को (खुद मिटानैवाले और मिटने- 
बालों को) अपने मनमन्दिर में सबसे पहली और हंचीं जगद्ट देता ९ । 
बह सि्दों को ( स्वर्गीय बलियों को ) इनके वाद याद करता ६। वयोंकि 
बह उनसे राह रास्त (सच्चे मार्ग ) का सत्रक नहीं पा सकता, थे सिर्फ 
उसंके एतकाद (विश्वास) की चीज हैं, मदद करने वाले नद्मों । मन्त्र 
“के इस टुकड़े में कहीं मत-पन्‍्थ की वू नहीं मिलती | तीसरे नम्पर पर 
“वह दुनिया भर के सत्र आचायों को (आज्ञादी को राह की तार्लाम देने 
वाले काहिजों के प्रिन्सीपल्स) और चौथे नम्बर पर सत्र उपाध्यायों 
( प्रोौकैसरों ) की नमस्कार बरता दे। मन्त्र के 'आखिरी टुकड़े भें दुनिया 
भर के सत्रस्साधुओं को नमस्कार किया गया ६। साधु यानी आज्ञादीा 
के कम में छगे हुए आदमी । साधु डफ्त भी अदन्त की तरह बडा 
भारी लफ्त बन बैठा है, और उसके पाछे भी जैनों ने तरह तरइ को अन्‍्पढ 
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भावनायें बना रक्खी हैं । पर महावीर स्वामी के समय में यह लफ्ज मीः 
बड़ा साधा-सादा था ओर आज की तरह भारी न रहकर इृत्का और घेलू, 
थ। | आज़ादी हासिल करने के लिए चल पड़नेवाला दर आदमी साधु 
है ओर नमस्कार के योग्य है। इस मन्त्र का नाम है नमस्कार मन्त्र [ 
हर जैन इस बात का बडा ख्वादिशमन्द रहता है कि मरने से पहले कोई. 
उसके कान में इस मन्त्र को पढ़कर फूंक मार दे | सारा हिन्दुस्तान इसकीः 
ख्वाह्शि की नकल करने लगे; तो शायद दुनिया, जों गलत ओर भागीः 
जा रही है, ठीक रास्ते पर चलने लगे | 
भाई-चारा 

जैनघम और धर्मों की तरह लोगों को जैन बनाने में विश्वास नी 
करता । हां, आय्यंसमाज की देखादेंखी उसमें यह हवा चल पड़ी हे | 
बह तो फ्रीमेन्सों की तरह या थवियोसोफिल्डों की तरह या झुरू. कै मुसल-- 
मानों की तरह एक भाई-चारें में विश्वास करता है । और महावीर स्वार्मी 
के समय में ऐसा भाई-चारा बन चुका था | जैन जाति जैसी अलग चीज- 
थी ही नहीं | आजकल के जैन छुआछूत में सनातनियों से भी कई हाथ. 
आगे बढ़ गए हैं | क्‍यों ? इसका जवाब इस लेख का विषय नहीं । जन- 
धर्म तो सिर्फ यही चाहता है कि लोग जीं-जान से अपनी आत्माओं के: 
मांझने में लगे-समाज की, पेसे की मुल्क की और हर तरह की गुलामी कीः 
जंजीरें तोड़ने में.झुट जाये | इस काम के सबसे पहले पैने हथियार जैन, 
धर्म की राय में अहिंसा, सच बोलना, चोरी न .करना, बहुत सामानः 
इकट्ठा न करना और पवित्र रहना है । इन हथियारों के बिना वे आज़ादी: 
की राह में इतनी तेजी से न बढ़ सकेंगे, जितनी तेजी से उन्हें बढ़ना। 
चाहिए । ये 





वे पांचों सन्चाइयां सारी विचार-घाराओं की जड़ हैं। इन्हों 
का नाम धर्म हैं। यही धर्म हे। सत्र धर्मों में इनका जिक मिलेगा | 
इन्हीं सचाइयों के नाते सत्र धर्म एक दे । इन्हीं सचाइयों से सच घर्म। 
आत्माओं को मांझते हैं । यही मानव-संस्कृति दे। आज़ादी आत्मा कीः 
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न न नम 
“एक खास हलत का नाम है, न कि मुल्क में किसी खास हुकूमत का । 
और पिंजड़े में रहकर भी कुछ आज़ाद है, क्योंकि वद आदमी की गाई 
नहीं खींचता | बैल और घोड़े खुले रहकर भी गुलाम हैं, क्योंकि वद बुए 
या साज के नीचे एक टिटकारी पर सिर घुका कर अपनी गर्दन था पीठ 
लगा देते हैं । जनों को अब सिवाय इसके और कोई काम नहीं रह जाता 
पक्रि बह आज़ाद हों, आज़ाद करें, छोगों को आज़ादी के रासे पर लगाएं 
और जान में जान रहते आज़ादी की कोशिश करते हुए इस झुयाल से 
'आण छोड़े कि हम तत्र तक पैदा होते रहँँगे, जब तक कि एक भी आदमी 
“गुलामी में फंसा हुआ रहेगा | निर्वाण पाने में हम सबसे पीछे रहेंगे । 
तीन रतन 
सच्चा एतकाद ( सम्पक् विश्वास ); सच्चा इल्म (सम्यक ज्ञान ); 
“सच्चा अमल (सम्यक चारित्र) ये तीन मिलकर कामयात्री, आज्ञादी, मृक्ति 
की सड़क हैं | कोई किसी काम में लगें, इन तीन के बिना उसको सफलता 
नहीं मिल सकती । कोरा एतकाद कुछ नहीं कर सकता; न अकेले इल्म 
(शान) से कुछ बन सकेगा । सिर्फ अमल से तो कुछ होता दी नहीं है । 
/ विश्वास और ज्ञान मिलकर अमल न होने से कोई फायदा नहीं | विश्वास 
-और अमल ब्रिना ज्ञान के न मादूम कहां पटक दें। शान और अमल 
पत्नना विश्वास के वेस्टीम के इंजन है। विस्वास एक जोर है लो काम 
-में लगता शी नहीं; भागे ढक्रेलता रहता हैं। गरज कामयात्री के लिए 
तीनों ही जरूरी हैं। से विश्वास के साथ बाकी दोनों रच्चे ऐते पी एँ 
-और साय ही साथ होते हैं । सच्चे विश्वास के ब्रिना शान और अमर 
:घुठे ही होंगे । उनसे कोई तिद्धि न मिलेगी। उनसे कोई कामयात्री न 
'शेगी। आजादी दूर रहेंगी | जैनधर्म का यही इत्र है, निचोड़ ३, सार है । 
यही तीन सिद्धान्त इर जगह काम कर रहे हैं। आात्म-मंझ्नन के यधि 
“आमाल हैं। यही जैन संश्कृति हे जो सर्वव्यापक ( जगइ-जगद ) ६। 


: ६: 
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मदन्त आनन्द कोसल्यायन 


जो वात जितनी ही आसान मालूम देती हैं. वह प्रायः उतनी ही 
कठिन होती है। दिनन्‍भर समाज और धर्म! की चर्चा, करते रहना 
आसान है, किन्तु यह बताना आसान नहीं कि समाज” किसे कहते हैं 
ओऔर “धर्म किसे १ ः ह 

यू कहना चाहें तो कह सकते हैं कि इक्षों के समूह का नाम “जिंगलां 
है और व्यक्तियों के समूह का नाम समाज; किन्त लगता ऐसा है कि 
समाज! इतना ही कुछ नहीं, इससे कुछ अधिक है। क्या अधिक :: 
यही तो आसानी से बढाया नहीं जा सकता ! 

और धर्म ? सामान्य तौर पर कद सकते हैं कि समाज! के लिएः 
हितकर नियमों का नाम 'घर्म' हैँ। क्‍या घर्म इतना ही है १ नहीं, इससे 
बहुत अधिक । है! 
समाज' की तो कदाचित्‌ कुछ परिभाषा हों जाय, धर्म की तो 
हो ही नहीं सकती । 'रहस्यवादी कवि की. कविता की तरह धर्माना 
किसी की समझ में आता. है और न पकड़ में ॥ 

. छावधा के लिए हम घम के दां भंद क्योंन कर छे १ एका 
चिन्तन, दूसरा आच्चरण । - दोनों. व्यक्तिततः ओर समाजगत हो सकते 
हैं। चिन्तन अपेक्षाकृत व्यक्तिपक है ओर आन्चरण समाज-परक । 

धर के नाम पर जो चिन्तन आज. बाजार में विकताःहै, वह कई 
प्रकार का हूँ) कुछ तो आत्मा-परमात्मा . सम्बन्धी ही. है। यदि आपः 
बाजार से दवा की कोई ऐसी बोतल अपने किसी रोगी-सम्बन्धी के लिए: 
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; 
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ले आये जिसके ऊपर दवाई का छेब्रक तो छगा दो, पर्ठु अन्दर छुछ 


हो तो आप के घरवालें आप को क्या कहेंगे में समझता हूँ-- देवार्न 
प्रियः--अर्यात्‌ मु । महान आश्चर्य है कि आत्मान्यरमास्मा की 
उलझनों में उल्झे रइनेवाले कहलाते दें दार्शनिक, कहलते हैं पंडित ! 

एक चार सिंहल में एक बालक को जे सल्कृत की एक कितात्र पढ़ाने 
लगा । उसमें आस्म्भ में ही मंगलाचरण अर्थात्‌ ईश्वर-लति थी | लड़के 
ने पूछा-- ईश्वर क्या 2” अब क्या बताऊ कि ईसर क्या ? उसने 
पूछा-- ब्रह्मा 2? मैंने कहा-- नहीं, उसके चार ग्रह दोते हैं।। वद ब्रोंला- 
'विष्णु ९! मैंने कह-- नर्दी, चह समद् मे शेप-ताग पर शबन करते हैं ।' 

बह बोला--महेश £! मैंने कहा-- नहीं, उनके गले में सोपों की माला 
होती है ।। तब वह थोड़ा खीक्षकर बोल -- तो ईश्वर क्या ” अब क्या 
बताऊँ कि ईश्वर क्या १ मेने कहा : 
“पण विनु चले, सुने वितु काना 
कर विसु कम करे विधि नाना [? 

(उसके पांव नहीं हें, किन्तु बह चलता है; उसके कान नहीं हूँ, 
किन्तु वह सुनता है; उसके ह्वाथ नर हैं, किन्द बह नाना प्रकार के कम 
करता हैं )--बह ईश्वर है । 

हैन इस बोतल में झल्यवाद ही इल्यवाद | कई स्थानों से इस 
प्रकार की खाली ब्ञोंतर्ले बेची जाती हैं-..बडी ससस्‍्ती। लोग बह देखते 
ही नहीं कि वे किसी भी भाव महंगी हैं, क्योकि अन्दर से ऐसी बोतर्ले एक- 
दम खाली दें । 

एक बार किसी ने पूछा--स्वामीजी ! साझार ओर निशकार में 
क्या अन्तर है ?” मेने कदा-- माई ! पहले लोगों नें ताकारं शेखर 
की कल्पना की । इंसरसों ने कहा--दिखाओं । बड़ी मुठीदत थी । तब 
उन्होंने कद्दा--इश्वर साकार तहीं 'निराकारों है। वत्र से दिखाने की 
झुंझट से सदा के लिए छुट्टी मिल गई ः 
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घम के नाम पर जो दूसरी भयानक चीजें बाजार में त्रिकती हैँ, वे ई 
स्वर्ग-तरक की कल्पनाएँ । स्वर्ग-नरक की कल्पनाओं को “भयानक कहने 
जाकर मैंने प्रकारान्तर से 'ईश्वर' को भी भयानक कह दिया। यह शायद 
अच्छा नहीं हुआ; किन्ठु जरा इस अन्याय-पूर्ण ुश्ख-दाखिय-मय संसार 
को देखिए | और तत्र देखिए, छोगों की इस मान्यता को कि इसे 'ईश्वर' 
ने बनाया ! और साथ-साथ इस मान्यता को भी कि व६ 'करुणामय 

न्यायी' है । 

इईंइवर की कल्पना की अपेक्षा स्वर्ग-नरक की कल्पनाओं की जो 
बडी विशेषता है, वह यह कि स्वर्ग-नरक निराकार कल्पनाएँ नहीं हैं । 
बाजार में आपको किसी देंश का बड़ा नक्शा छेना हो तो दस दुकानें 
खोजनी पड़ेंगीं; किन्तु यह स्वर्ग-नरक के नक्शे आप चाहे सड़क पर बेटे 
दूकानदारों से ले लीजिए---खास कष्मनी के बनें हुए । आदमी का बच्चा 
कहीं आरे से चीरा जा रहा है, कहीं कोल्हू में पेय जा रहा है। आप 
कहेंगे कि ऐसे चित्र भले ही झठे हों, किन्तु उन्हें देखकर छोग 'पाप' 
करने से डरते हैं | क्या आप किसी एक कालेब्राजार के व्यापारी का नाम 
चता सकते हैं जो इन चित्रों को देखकर ब्लैक-मार्केट करने से बाज आया 
हो! यदि नहीं, तो यह चित्र आखिर किस के लिए हैं ? 


धर्म की दूकान का तीसरा तेयार-माल है पुरोहितशाही । वकील 
मुकदमे में दृराता या जिताता हैं। इन मगवान्‌ के वकीलों का अधिकार-, 
इन पुरोहितों का अधिकार--इससे कहीं बढ़कर है। वे चाहें तो आपको 
स्व पहुंचा सकते हैं ओर चाह तो नरक का भी सीधा द्वार दिखा 
सकते हैँ 

एक लड़के की मुसीबत याद आ गई। सुनिए। कोई और वैसा 
भादमी न होने से त्रिचारा अपने घर के किसी बढ़े बूढ़े के 'फूल' ही 


-समान ओर घर्म के नाम पर ७३ 





हरिद्वार, गेगाजी में डालने ले चला | 'छूलों' का जमीन पर रखना मना 
'है। उसने एक पेड़ पर टांग दिए । स्वर्य नीचे सो रहा | आँख खुली 
तो क्‍या देखता & कि 'क्ूछ' नदारद ! हो सकता है कि खाने की कोई 
चीज समझ कुत्ता उन्हें झपरट ले गया हो । और यह भी हो सकता है 
'फि साथ में बन्धे एक-दो पैसों के छालच से उन्हें कोई खोल ही ले गया 
-हों। किन्तु लड़का अब क्या करें ? गंगाजी जाय तो क्‍यों जाय, ओर न 
जाय तो कैसे न जाय ? आखिर घर के छोगों की भावनाओं का झुयारू 
कर उसने झुठ-मूठ गेगा हो आना ते किया। मन तो मारी था ही--- 
'शरीर मी भारी हो गया। जैसे तैसे वह गंगा पहुंचा। वहां रास में 
' उसने एक साथी मुसाकिर को अपनी मुसीब्रत सुनाई। 'मुसाफ़िर बोला- 
'कोई चिंता नहीं !! वह उस लड़के के साथ-साथ गंगा तट पर आया । 
* वहां पहुंच कर च्रोा--'मैं पण्डा हूं) मैं तुम्हारा खबर इन्तजाम कर देता 
हूँ उसने लड़के के दोनों हाथों को वाढू से भर दिया और कह्ा कि 
' कल्पना करो, यही फूल हैं । लड़के ने भद्धा से ओर्खे बन्द कर लॉ । पण्डें 
ने पूछा--“ अब्र बताओ, दक्षिणा क्‍या दोंगे ?” लड़के ने इधर-उथर 
- देखा | इस प्रकार की मेहनत की मजदूरी पांच पैसे छी दी जा रही थी । 
* लड़का अपराधी था। उसने दस पैसे देने स्वीकार किए। पण्डा बीला- 
- “हाई रूपए से कम न लेंगे ।? लड़के की स्थिति ढाई आने से अधिक 
दें सकने की न थी--त मानसिक न आर्थिक । पण्डा ब्ोंला--- तो अन्धे 
- खड़े रहों ।? उस दिन भगवान्‌ के दस्वार का वह वकील उस लड़के को 
मानसिक दासता की छोइ-शखला में वान्धकर गंगा के प्रवाह में अकेला 
- छोड़ आया । 
लड़के को मार्मिक-वेंदना हुई। किन्ध् उसके हृदय में सभा 
“धर्म! था। धर्म ने उसकी रक्षा कर ली। उसने आँख बन्द करके बड़ी 
-अद्वा से कह्ा---निय गंगा माई की; और हाथ घोकर बाहर निकल आाया। 
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अत्र पण्डा फिर उसके पीछे लगा--जों ही शाम, सो ही राम 7 
रूडका बोछा-“अत्र पैसे क्रिस बात के ?! मैंने अपना काम आप किया है। 


यूँ आज के गाईडो' की तरह तीये-स्थानें! पर इन पण्डों का भी' 
_ उपयोग है ही, किन्तु मुसीबत तो यई हैं कि जिसका वाप पुरोहित 
उसकां बेटा मी पुरोहित ओर जिसका बाप पुरोहित नहीं उसका वेश भी 
पुरोहित नहीं 


कुशल इतनी है क्रि देश की यह बीमारी केबल पुरोहित-शाही तक 
सीमित है। यदि रेलवे-ड्राइवरों और रेलवें-गाडों के लिए. भी कहीं यह 
आवश्यक हो जाय कि उमका बाप मी रेल्वेंगाड ओर रेलवे ड्राइवर होना 
ही चाहिए तत्र तो आप की जी० आई० पी० चल चुकी ! 


.. नरक-स्वर्ग की सड़क हो, निरुषयोगी जाबन की गाड़ी हों, पुरोहित 
ही ड्राइवर हो और पुरोहित दी गार्ड हो तो फिर जितनी चाहे उतनी 
लस्त्री निरर्थक यात्रा हों दी सकती है | 

धर्म चिंतन! के क्षेत्र से उतरकर जब आचरण का रूप धारण 
करता है तों समाज-स्चना उसका आवश्यक अंग बन जाता है। आर्थिक- 
इृष्टि से तो आज का समाज दो वर्गों के अखाड़े के अतिरिक्त और कुछ : 
नहीं, किन्ठु धार्मिक दृष्टि से बह है ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, ओर झद्ग का 
समूह । इन में अदूतों की गिनती इसलिए नहीं की गई क्योंकि वे इस 
चहार-दीवारी के ' बाहर के हैं| गांधीजी ने हमारी इस वर्ण-व्यवस्या को 
प्रद्डी हुई लकौर कहा है.। यह पड़ी हुई लकीर नहीं। यह धर्म के - 
सहारे खड़ी हुई सीढ़ी है। इसका सब से नांचे का सिराश्ृद्व है और - 
ऊूपर का ब्राह्मण | -कहा जाता है कि झूड़ का काम है देश्य, क्षत्रिय, . 
ब्राह्मण सब्र की सेवा करना | चेश्य का काम है शझूद्र से सेवा.छेना और 
क्षत्रिय, ब्राह्मण की सेवा करना। क्षत्रिय का काम है चेश्य और झूठ से: 
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खो, चु कर 3. कप 
सेवा लेना तथा व्राह्मग की सेवा करमा। ओर ब्राह्मण का काम है सब से 
सेंचा लेना और किसी की सेचा न करना । 


5 


यह अव्यवस्या--जिसे वर्ण-व्यवस्था का नाम दिया गया है--यदि. 
इसे “धर्म! का सहारा न हो तो क्या यह दो घड़ी भी खट्टी रद सकती है ? 

और छद्द-सात करोड़ छोंगो को “अदूत” मानना ! वे “अत 
ही पैदा हां, “अधृत” ही जीए, ओर “अदूत”ही मर जाएँ, । उन्हें दुनिया: 
में कोई चीज पवित्र न कर सके ! क्या यह 'घर्म' की द्वी कृपा नहीं है ! 

ऐसा क्यों है ! इसके दो कारण हैं । एक तो यह कि दुनिया में 
रक्तिशाली की इच्छा का नाम ही न्याय है। धर्म का एक बड़ा हिस्सा 
वर्ग-विशेष की इच्छाओं की ही छाया-मात्र है । 

और दूसरा कारण यह कि एक समय समाज-द्वित के विचार से जो' 
निश्रम बनाए, जाते हैं या जिन्हें स्वीकार क्रिया जाता है वे फालान्तर में 
निदपयोगी ही नहीं खमाज-दित के बाधक बन जते हैं । 

और वह “धर्म ही क्या, जो बदलते हुए समाज के साथ-साथ 
स्वेच्छा से बदलता रहे | यदि धर्म भें यह सामय्य होती तो मानव-रतिहास 
में इतनी फ्रांतियों ही क्यों होती ? घर्म का काम दे घारण करना, पकड़े 
रहना | थह काम घर्म' का नहीं कि वह निरन्तर 'प्रगतिक्षी्त हो; यह 
उसका स्वभाव ही नहीं है । 

धर्म! और समाज' के नाम पर आदसी जब समाज का इतना 
अकल्याण होता देखता है, तो स्वमावतः ग्रब्म उठता है कि क्‍या 
किया जाय ! 

कुछ ठोगों का मत है कि झूठे परी का खण्टयन और से 
धर्म! का प्रचार किया जाय; किस्तु कुछ छोग धर्म-मात्र के खप्टन के. 
पक्षपाती हैं । 
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सत्य अहिंसा! भादि धर्म के जो दस लक्षण हैं, वह आज सभी 
की जिहा पर हैं। धर्म-प्रचार कोइ सिग्नेट अथवा सिनेमा-प्रचार नहीं जो 
अधिक चीखने-चिल्लनें से हों सके । सत्य बोलना एक चीज है ओर 
सत्य बोलने का प्रचार करना ब्रिंलकुल दूसरी चीज] पहला काम किसी 
माई के छाल का हैं और दूसरा तों हर आदमी, जिसकी जीविका का 
साधन 'धर्म-प्रचारं है, कर ही सकता है। 

किन्तु, कोई माई का छाल भी आज के 'समाज में क्‍या खाकर 
सत्य बोलेगा ९ 

विश्वास न हो. तो सत्य' बोलकर देलिए, कसी बे-हिंसाव की- पड़ती 
है। इस सत्य' वोलने ही ने न जाने कितनों को जहर के प्याले पिलाए, 
- जानें कितनों को फांसी के तझ्तों पर झुठाया और न जाने कितने आज 
सी जेला में पड़े लड़ रहे हैं | 

तथव क्या घधर्म-मात्न का खण्डन किया जाय १ नहीं, धरम का खण्डन 
करने से भी धर्म जिंद ही पकड़ता दहै। धर्म-प्रचार से जिन छोगों की 
स्वार्य-सिद्धि होती है वे आपके मुकाबले पर एक-से-एक बढ़कर बुद्धि-व्यमिचारी 
को छाकर खड़ा कर दे सकते हैं। आप धर्म-खण्डन करके उनसे पार 
नहीं पा सकते । 

तब ? उपाय केवछ एक हे। वेशानिक ढंग से सभी धर्मों का 
स्वाध्याय-अध्ययन 

शायद आप यह कई कि में आज दिन द्ोनेंवाले सर्ब-घर्म-सम्मेलनों 
-का बहुत बड़ा पक्षपाती हूँ । न, वरिलकुल नहीं । 

लोग कहते दें स्व-घर्म-सम्मेलनों से शांति होगी । उस दिन कान- 
पपुर-के घसियारों- की सण्डी देखी-थी।- सभी एक जगह बैठकर अपनी- 
ज्थपनी घास बेच रहे थे। हल्‍्छा था कि कान फड़े जा रहे ये। सभी 


श्र के 
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घर्मवाले एक ही जगह इकट्टे होकर यादि अपने-अपने घमे को नौहामीः 
बोलने लगे तो क्या उससे कहीं कुछ शांति हो उकती है ? 

हमारी समझ में दो बातें कुछ उपयोगी सिद्ध हों सकती हैं। एक 
तो अब्र यह अपने और परावे धम का भेंद मिट जाना चाहिए। 
मानव ने सृष्टि के आदिकाल से बितने धर्मों को जाना-पहचाना है उन सच 
घर्मो पर हर मानव-बच्चे का अधिकार है। उसे जो बात जहाँ से अच्छी 
मिले वहां से लेने और तदनुसार चलने का अधिकार होना चाहिए। 

दूसरे, शान के क्षेत्र में से यह धार्मिक और शैक़िको का मिथ्या 
वर्गी-करण उठ जाना चाहिए । या तो सभी ज्ञान धार्मिक है था सभी 
शान लोकिक' है 

यदि धार्मिक श्ञान की किताब कहती हैं कि जान चपदी र, 
ओर लौकिक ज्ञान की किताब कहती है कि गोल है तो दोनों कबनों में 


हक 


जो सत्य लगे उसे अहण करना हर फिसी का धर्म शेना चाहिए ) 
सभी जगह से ज्ञानाजन और सभी मनुर्ष्यों के प्रति मैत्नी--बही" 
() 


आज के मानव का धर्म है। दूसरा कुछ हो हीं नहीं तकता |-- 
सभी प्राणी सुखी हों ! ४ 
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* आल इण्डिया रेडियो, नागपुर के सौंजन्य से 
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महात्मा भगवानदीनजी 
संस्कृति के रूप 


संस्कृति पर इतना लिखा जा चुका हे जिसकी न कोश हद & आर न 
हिसाब | कभी एसा समय आएगा कि संस्छृति पर लिखने की जरूरत न 
रहेगी, ऐसी आशा भी नहीं की जा सकती । सोरे घर्मो के द्शन-शास्त्र, 
सारे ऋषियों के नौति-शास्त्र, सारे कवियों के पुराण और सारे पुरोद्वितों के 
आचार-शास्त्र संसक्षाति पर छेख नहीं तो और क्या हैं ? और संस्कृति देवी 
हैं कि वे इतने पर भी सत्रके लिए सर से पैर तक बुर्का भोढ़े खड़ी हैं 
आगे दिन उनके बारे भें ये सवाल उठते रहते € कि ये संस्कति देवी हैं कया 
चीज ! जहाँ देखिए. इनकी चत्री मिलेगी। आए दिन इनके बारे में 
चाद-विवाद होते रहते हैँ । ये देवीजी एक थीं, एक हैं और सदा एक ही- - - 
ब्रनी रहेंगी । फिर भी लोग इन्हें अनेकों नामों से पुकोरें श्रिना कमी न 
मानेंगे | चांद-सूरज एक एक हैं पर लोग उन्हें मून (7०००) और सन 
(०) नाम देकर ही तसह्ली नहीं करते, उनकी तसलल्‍्ली तभी होती है 
जत्र वें चांद को बत्तानिया का चांद और सूरज को बत्तानिया का ररज 
ऋद्ककर पुकारते हैं । ऐसा कहकर बोलने में एक बर्तानवी के मंद में जेठी 
मिठात माद्म होती है वेसी चांद-सूरज कहने में नहां। इस तरह की 
मिठास लोगों से छीनी भी क्यों जाय ? उनकों दुःख देने से हमारे हाथ 
क्या आएगा ? संस्छृति के इसी तकाजे ने हमें मजबूर ऋर दिया कि हम 
भारतीय संस्कृति, योरोपीय संस्कृति, अमरीकी ओर रुसी संस्कृति जेसे तल 
सुनते रह और सुख के साथ उन्हें चरदाक्त करते रहें । इ8 वीरुर्बी सदी में 
-तों संस्कृति के नाम इतनी तेजी से चढ़ रहें हैं जितने बरसात में मेंद्रक भी 
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नहं। बंदते। जेसे ईसन्दू संस्छति, द्रविड संस्कृति, लेन संस्कृति, अ्रमण 
सस्कात, सनातन संस्कृति । और अगर गोडि, मील, संयाल छुछ दिलों में 
कालेजों की हवा खाने लगें तो गोंड, भील, सेयाल संस्क्ृतियों भी बहुत 
जल्दी ही इस देश्न में जन्म ले लेंगी । यह दूसरी द्ात है कि वे गाँश 
मील, संयाऊू जो आज संसुकृति के सच्चे मानों में बहुत से माने हुए संस्कृत 
सफ़ेदपोशो, पंडों और मुक्ठाओं से कई गुना संस्कृत हूँ, गोंड, भील, पंस्कृति 
के जन्म लेने पर इतने भी संह्कृत न रह जायेंगे । पर समझे जायेंगे आजसे 
कई गुना संस्कृत । आज के जमाने में संस्कृत दोना इतना जरूरी नहीं £ 
(जितना संस्कृति की छाप आदमी पर लगा होना । बस रंझ्कृति जैसे 
जितने नाम वाली होती जा रही हे वैसे वेसे वह उतनी ही अमंस्छाति 
ओर ब्रढ़ती चली जा रही है। ओर इस सत्र की जड़ में जात इतनी ही 
कि आज हम यह त्रिलकुल भूछ बैठे हैं कि संस्कृति शब्द से हमारा मतल 
क्या है, हम क्या कहना चाहते हैं या थोड़ी गूढु भाषा में इस का आच्य 
क्या है? अगर इसका टीक ठीक पता लग जाय तो आशा तो है कि किर 
यह एक नाम वाली देवी अनेक नामें बाली न रह जायगी। गाय को 
तरह इस के तरह तरह के रंग रहंगे, जगह जगह विंगोरी भी अलग अलग 
रहेंगी, झुरों के रूप में भी योडा-बहुत अन्तर रहंगा, पीठ, पूँछ और छुब्र 
मी हर जगह एक से न होंगे, गले के नाचें लटकने बाल्य गुआ भी छोद्- 
बड़ा हों सकता हैं पर जिस तरह गाय के इन भेदों के रहते गाय सत्र जगद 
गाय कहलाती है वैसे ही संस्कृति भी सब्र जगद्ट संस्कृति कहलायर्गों | इतने 
ही नहीं जिस तरह गाय के बाहरी भेदों की वजह से दूध के रगहंग पर 
कोई असर नहीं पड़ता, उठी तरह सेल्क्ति के आदरी भेदों, जिनका इकद्रा 
नाम पहले ही से सभ्यता पड़ चुका है, की वजह से उसके रस में छोई भेद 
न आने पायेगा। सीधीसादी त्रेली में यों समझ्लिए कि सत्र सेहारे 
आत्माओं का अत्तोव बिल्कुल एक-सा नहीं तो करीब करीब्र एकन्चा रहेगा । 
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संस्कृति का अधे 

बब्द के सीधे-सादे अर्थ ठेने से बात बहुत जंब्दी समझ में ओः 
जाती है और पुराने शब्दों के बारे में तो बात सोलह आने ठीक बैठती है. 
अनपढ़ आभादमी सीधा-सादा था। उसमें गुस्सा भले ही ज्यादा रहा हो पर 
मायांचारी उंससे काफी दूर थी। वह घोंखा देता था, पर अपनी खुराक- 
के खातिर जानवर्र को । आदमियों को बहुत कम धोखा देता था। वेसी 
उसे जरूरत भी नहीं थी। .इसालिए, वद जो शब्द बनाता था उसके दो 
माने बहुत ही कम होते थे । असल में उन दिनों भाषा सच्चे मानों में 
भन के भावों को प्रकट करने का खरा साधन थी । पर आज वह मन केः 
भावों को छिपाने के लिए पक्का साधन बन बैठी है। अनेक अथों वाला 
शब्द गढ़ने वाला आदमी किन विचारों का रह होगा इसपर बहस करने का 
यह स्थान नहीं है। यहाँ तो हमें सिर्फ इतना ही जानना है कि झब्द के. 
मितने कम अर्थ हों उत्तना द्वी अच्छा । ओर सिर्फ एक अर्थ हो तो सबसे: 
अच्छा । अब संस्कृत, शब्द के कितने ही अथ क्यों न र्श॑ पर एक अर्थ: 
सब के मुंह पर चढ़ा हुआ ६ और वह है संस्कार किया हुआ । यह ठीक 
है कि संस्कार शब्द जिंतना झहर में बोला-समझा जाता है, उतना गाँव में 
नहीं; पर यू गाँव में पहुँच जरूर गया हे । पर इसका मतलब जितना ठीक: 
शहर वालों को आता है उतना गांवबालें को नहीं । कुछ भी हो संस्कार 
बब्द को थोड़ा-्बहुत समझते सब हें। संस्कार का सीधघा-सादा अर्थ है 
साफ किया हुआ, मांजा हुआ, घोबा हुआ, तपाया हुआ, मेल दूर किया 
हुआ या और किसी भी तरह झुद्ध किया हुआ । फिर चादे वह मिट्टी से 
शुद्ध किया हो, चाह पानी से, हवा से, समय से, स्थान से, भावों से, कल्पना 
से, संत्रों से, वा किसी ओर तरीके से | यों तो संस्कार और चीजों का 
होता दे पर यहाँ संस्कार से हमारा मतलब है आदमी का संस्कार | अन्च 
ग्रे आदमी को कोरा पांच भूत का पुतला मानते हैं उनके लिए तो नह्गनो, 
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घोना और कंप्री करना संस्कार रह दाता है। और उस आागे चले सो 
तेल मल्ना और चन्दन ट्गाना भी संत्कार में गिना छा सकता है और 
फिर सब तरह की सजावट भी उसी संस्कार में शामिल हो सकती है पर 
जो लोग आदमी को सिर्फ मुट्ठी भर धूछ नहीं समझते पर यह मानते हे के 
उसके अन्दर परमात्मा का अंश आत्मा भी है या आत्मा के रूप में 
परमात्मा भी है, उनके लिए बाहरी टीप-टाप कुछ रहती तो है पर उनको 
कोई बढ़ी जगह नक्ष मिलती । उनके लिए. संत्कार का अर्थ रद्द जाता दै 
इस देह में रहने वाले देही यानी आत्मा की सफाई । जिन स्ोगों की 
पहुँच किसी वजह से आत्मा-परमात्मा तक नहीं है वे भी देश की सफाई 
को इतना महत्त्व नदी देते जितना मनकी सफाई को । “मन चउंगा तो 
कठोती में गंगा ” ऐसे ही भले मानसों की कहावत है। व्यवदर में भी 
दिल की सफाई पर बेहद जोर दिया जावा है । दिल का साफ आदमी ही 
* खरा आदमी माना जाता है। और गांववाले तक ऐसे आदमी को सेर्कारी 
जीव कहकर उसकी सराहना करते ६ं। इन सबसे यदी पता चल्ता हैं कि 
संस्कार घादरी देह का होता तो हैं पर उससे आदमी उंस्छत नदी भागा 
जाता । संस्कृत तभी माना जाता है जब उसके दिल का संस्कार कर दिया 
गया हो यानी जब उसका मन इतना साफ हों गया दो कि वह यह समसने 
लग गया हों कि सबके मीतर अगर आत्मा नहीं है और परमात्मा भी 
नहीं है तो मन तो है ही । और वह मन दुःख-सुख मानता हैं तो जिस 
तरह मे मन दुखता हैं पैसे दूसरे का मन भी दुःख मानता होगा । 
इतनी समझ आ जानेपर बह दूसरों के ठाथ व्यवद्दार करने में कम से ऋम 
भूलें करने चाठा आदमी संस्कारी या संस्कृत याम पा सकता ६ और दूसरें 
के साथ एसका व्यवद्वार संस्कृति नाम से पुकारा जा सकता ६॥ अब अगर 
शेण आदमी लूगोटी घांघकर रहे तो मी संस्कृत समझा झायगा और कोइ- 
पतदत ड्ञाटकर रहे हो भी संस्कृत समझा जावगा | थ्त्र चाहे चह चोटी 
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सखाये या दादी रखाये, तिलक लगाये या माया साफ रखे, जनेऊ प्रहने या 
कुछ न पहने,. नमाज.पढ़े या .ूजा करे, मूर्तिःपूजे या न. पूने,* कुछ भी 
खाये-मीये या कैसे -भी रहे-सहे संस्कृत ही समझा जायगा ओर उसकी: 
संस्कृति की.और लोग नकल करेंगे ही । संस्कृति की. नकल सिर्फ इतनी 
ही होंगी कि नकरू करने वाला यह ध्यान रक्खे कि दूसरे के साथ व्यवहार 
करने .में वह कोई ऐसी बात तो नहीं कर रहा जिससे उसका. मन - दुख रहा' 
हो । जो आदमी उस -संस्कारी के ओढ़ने-पहनने या खाने-पीने की नकल 
करता है अगर वह;:व्यवहार में उस-जैसा नहीं है तो वह- संस्कारी नंदीं-कहला 
सकता, क्योंकि. फिर तो वह उसकी शीश्षे में पडी छाया मात्र रह जाता है.] 
उसे कोई धोखे में आकर संस्कारी भी कह सकता है, जिस तरह आज भी 
गांधी टोपी पहनने वाले गांधी जैसे मल आदमी भी समझ लिए: जंते हैं'। 
पर जब्र उनकों धोखे का पता लगता-है तो-पछताना ही पड़ता है ।- बस; 
संस्कार से मतलब्र है संझा-हुआ दिल या मंझा हुआ आत्मा'। “संस्कृति से' 
मतलब है मंझन यानी यह कि किसने कितना अपना आत्मा मांझ लिया-है 
या साफ़ कर लिया है। संस्कृति का इसे छोड़कर अंगर ओर . कोई अर्थ 
लिया गया तो धोंखा ही रदेगा | हों सकता है कभी .धोंखा न भी रहे परें 
इतने कम लाम के लिए धोखें के आर्य को क्‍यों अपनाना है 

संस्कृति की पहचान .सांफ दिल 

यह सवाल हो सकता है. कि अगर हम संस्कृति को पूरे, रूप से 
आत्मा.की मंझाई-ही मान लें या दिल की सफाई ही .समझ्ष लें तो व्यवहार 
में. इसे पहचाने. केसे १. -असल में -साफादिल आदसी का -पहचानना 
मुश्किल तो नहीं होना चाहिए !. वह- तो उल्ठा आसान .होना- ज्वाहिए । 
साफ. दिल आदमी को--तो- अंधेरे में नी आग की चिन्गारी:-की तरह. 
चम॒कना चाहिए. | . यहः हो ही - कैसे. सकता-है : कि किसी. गाँव से कोई 


न्संस्क्र्ति 
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भला आदमी रहता हो और उसे, गाँव वाले न बानते हों | काये 
चरतनवाली चीज से कोई के अनजाना रह सकता है ? फिर उस आदमी 
'से किस की जानें-पहचान न होगी जो अपने 'बरताव में खय और महा 
'है। फिर भी हो सकता है कि मेले-ठेले के अवसर हमें ऐसे आदमिंयों से 
पाता पड़ जाय जिन्‍्दें हम बिल्कुल नहीं जानते । तत्र भी भेले आदमी 
के परखंने में बहुत देर नहीं लगेगी । हम बर्चाव के सिवा और पहचान 
भी क्‍या बतावें ? हों, यह हो तकता है कि कोई मंझ्ी आत्मा का नाटक 
कर रहा हों। और उस तरह के वर्ताव को कुछ देर के लिए अपना कर 
छोगें। को अपने सतलब के लिए धोखे में डालना चाहता हो। पर 
इससे बंया ? हम॑ क्‍यों इस चिन्ता में पर्डे! उसका नाटक जत्दी खतम 
<ोंगा और जल्‍दी ही लोगों पर 'से घोखे का पर्दा उठ जायगा। उसके 
'बोखे में खरें आदमी नहीं आ सकते | धोखा खाने के लिए आत्मा का 
'जितना खोदा होना जरूरी है उतना धोखा देने के लिए नहीं। जाल में 
'फंसनंवाला चूहा उस आदमी से ज्यादा छाल्ची होता है| जो उसके लिए 
जाल तैयार करता है। धोखे की गहराई से जेच करने पर वह इसफे 
सिवा और क्या मिलेगा ? कम दामों में ज्यादा दामों की चीन, कम 
मेहनत में ज्यादा मेहनत का फल, कम वक्त में. ज्यादा वक्त का मुख | 
अबग्र अगर बोई आदमी इस तरफ दोड़े तो वह घोखा देनेवाले को उत्डा 
चोखा देना चाहता है.। इसलिए धोखे की चीर-फाड़ ने हम पर घोखेयाज़ 
का भेद खोलकर रख दिया और यह भी ब्रता दिया कि थोखा देने ओर 
खानेवालों में से कौन ज्यादा धोखेब्राज है। अब साफदिल की पहचान 
या खरे आत्मा की पहचान कहाँ मुश्किल रए जाती है ! दस, मंपा हुआ 
आत्मा और साफ़ दिल ही संस्कारी नाम पाते हेँ और दिल की सफाई 


८ हि 


और आत्मा की मंत्माई ही संस्काति नाम से पुकारी जाती -है । 
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साफ दिल की रहन-सहन 
. बेशक, यह ठीक है कि मझा हुआ आत्मा या साफ दिल रहन-सह्न 
खान-पान में भी आरों से निराला होंगा। पर वह. नित्य रद नहीं: 
सकेगा। क्योंकि लोग जल्दी ही उसकी नकल करने छगेंगे। क्योंकि. 
उसके रहन-सहन और खान-पान में एक खास तरद का स॒मीता आ जाता: 
है और उससे तन को ही नदी मन को भी छुख मिलता हैं। .इस वास्तेः 
उसका रहन-सदन और भी ज्यादा अपनाया जाता है ओर यो रहन-सइटनः 
के लिट्ठाज से वह समाज में गुम हो जाता है। और दुनिया उसकी रदन- 
सहन को संस्कृति नाम देकर एक नई लड़ाई की जड़ पैदा कर छेती है ॥ 
तन के छुख के साथ जो थोडा बहुत मन का सुख मिल्ता था वह भीः 
जगह वदलमे पर मन के दुख में चदल जाता है| कास्मीर के खरे आदमी 
की रहन-सहन की अगर समेझ्वर में नकरू की जायगी तो मन का खुखें. 
कैसे हयय आयगा १ साथ में तन का खुख भी चत्म जायगा। और फिर. 
खरा आत्मा जेसे लैसे और खरा होता जाता है, अपने रइन-सइन और: 
खान-पान में से ही वैसे और बदलछ करता जाता ३। उठेसकी नकल भी: 
कैसे दो सकती दे ! लन्‍्दन के गांधी, अफ्रीका के गांधी, और फिर दिन्दु- 
स्तांन के गांधी इनमें से किस की नकल की जाय और फिर सन्‌ सोलइ के 
- गांधी; सन्‌ बर्ताव के गांधी और सन्‌ अड़तालीस के गांधी--क्रिसके रदन-- 
सहन ओर खान-पान फो अपनाया जांय १ मंज्ञा हुआ आत्मा और साफ 
दिल किसी की नकछ करते हुए भी नकंछ नहीं करता। वह जो करता: 
अपने म्ुमीते के लिए और -चह सुभीता भी यह कि उसे समाअ-सेवा 
के काम में किसी तरद की अडयन न आने पाये । नकल करने री ज्ञात 
हम यहाँ यों लिख रहें हैं कि खरा. आत्मा. कोई मी थाना अपनाये या .. 
कोई भी खाना खाये तो बह: ऐसे नहीं होगा जो फरमी किसी ने नर्दः 
' बहना या कभी किसी ने नदीं खाया। रहनःसहन और खानसपान का 
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-संस्कृति से कोई सम्बन्ध ही नहीं, ऐसी ब्रात न्ीं है। पर उस सम्बन्ध 
को सक् कुछ बना बैठना संस्कृति के पेड़ की चड़ काट डालना ऐै। बहुद 
“ज्यादा कपड़े छादना अच्छी बात नहीं। कोई भी बदता हुआ संस्कारी 
आत्मा एक दिन उस पर जहर नजर ढालेगा ओर उसको निय ब्रोता ही 
"समझेगा और फिर झठ कम कर देगा । इससे यह नतीणा निकाल बैठना 
"के बहुत ज्यादा कपड़े पदननेवाले अछंत्कृत होते हैं, कितनी बड़ी भूल मरी 
'बत ही जायगी । मग्रासाहार का भी यही द्वाल है। संस्कारी आत्मा की 
नजर एक दिन उस ओर जाती ही है| इसलिए किसी आदमी को सिर्फ 
:इस बजह से असंस्कृत कह बैठना कि वह मांसाहारी ऐ या अमुक प्रकार 
के मांस का आहार करता है, भूल,सें खाली नहीं होगा | संल्कृति पर 
'लिखनेवाले इसलिए खान-पान, रहन-सइन को संप्झृति का अंग बनाकर 
“संस्कृति के टुकडे-टुकड़े कर डालते हैं. ओर रुस्कृति की आत्मा के सय 
बरी नाइनसानी कर बैठते हैं 
संस्कारी का उत्थान-पतन 

जिस तरह साफ किए हुए कपड़े साफ बने नहीं रहते, मेले होते रहते 
'हैं। इतना ही नहीं, मेले द्ोने के लिए, ही कपड़े साफ किए. जाते हे । 
दुनिया बनी ही इस किस्म की है कि उसमें साफ़ की हुई भी चीज साक 
-नहीं रह सकती और न किसी को ऐसी आशा करनी चाहिए कि बद साफ 
“ही बनी रहेगी । दुनिया में यह हाल आत्मा और मन का भी होता दे । 
-साफ किया हुआ मन ब्यवद्वार में पड़ने से थोड़ा बहुत मेल पकड़ ही छेता 
“है। मंझ्ा हुआ आत्मा व्यवहार में पड़कर थोड़ी बहुत चमक कम करता 
-ही ६। इसीलिए तो सुबह-शाम राम-भजन की व्यवस्था दी गई है। 
-राम-भज्ञन का आत्मा मांवने या दिल साफ करने के सिवा और अर्थ दी 
"क्या होता है ? जब जब इम अपने से बहुत ज्यादा खरी आत्मार्मों का 
द से ज्यादा गुग-गान फरने लगते दूँ तब-तव हम अपनी आत्मा के 
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खरेपन को और अपने दिल की सफाई को. कुछ कम,ही करते हैं । यह: 
बात कानों को भले .ही कुछ खटकती हो, पर -वातः सच्ची -है.। खरीः 
आत्माएँ, रिवाज़ के बहाव में बहती नर्दों और अगर कभी बढती हैं तो बहने: 
के बाद अपने को फिर से मांजती हैं। बाढ़ की नदी-में नहा. -कर किसः 
की तसलही हुई है ! फिर साफ पानी से नहाना ही पड़ता है। समुन्दर में 
भी जरूरत से नहाया जाता है, तन की सफाई के लिए नहीं। खरी 
आत्माओं की यादगार में . जिसने बड़ी ,बडी इमारतें खड़ी. की, जिस 
जिसने बड़े-बड़े काव्य -लिखे या जिसने जो कुछ किया .वह निरा बाद में: 
वहा | पर करता क्‍या ? सेकड़ों से. अच्छा रह । पर इस काम में उसके: 
दिल की सफाई और आत्मा का ,खरापन बेंदाग न रह सका। एकः 
चारण राजा के सामने राजा के गीत गाता अपने को बड़ा समझना चाहें. 
तो समझ ले पर राजा उसे इनाम देकर उसे कत्र बड़ा रहने देगा । छर्री 
आत्माएँ और साफदिल भी बाढ़ में बहने से नहीं बच - पाते ।' 
नतीजा यद होता है कि कुछ तो ऐसे बहते हैँ कि फिर किनारे ही नहीं 
लगते और कुछ किनारे छगकर नहा-घोंकर स्वच्छ हो जाते.हैं. और फिर. 
खरे आत्मा .की तरह दुनिया के व्यवह्वार में जुट जाते हैं | आज संस्कतिः 
पर जितना साहिल्य हे वह ऐसे ही बाढ़ में बहे हुए आत्माओं की कृति: 
का गुण-गान है। आज संस्कृति,में जिन जिन - चीजों की ग्रितती की 
जाती है उन की गहराई से जांच की जाय तो यही पता लगेगा कि इमः 
संस्कृति की जगह असंस्क्ृति को आसन पर .बिठा रहे हैं । ऊंचे दरजे कीः 
संस्कारी आत्माएँ तो चोर को चोर, कहने में भी. संस्कार को, प्रक्क़ा लगनाः 
मानती हैं फिर वे असंस्कृति को भी .असंस्क्राति कैसे: कह देते क्‍योंकि उस' 
- को तो संस्छवि नाम दे दिया -गया था। और अन्र तो संस्कृति को 
असंस्क्तति कहना था.। यह तो उत्तकों और भी सहन नहीं हो सकता था |: 
फिर भी कहीं कहीं से आवाज़ उठी 'कि यह सम्यता महाग्रेग हैं। ओ 
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सभ्यता के ढांचे को ही तो लोगों ने संत्कृति, नाम दे रखा टै। रदन- 
सहन को या इससे सम्बन्ध रखनेवालें और कामों को: संस्कृति ऋटमें मे 
एक ऐसा तूफान खड़ा हों गया है जिसमे सेस्कृति इस तरह बह गई 
कि हूंढे नहीं मिलती और उसके नाम से छाई हुई अर्मस्क्वति दो संस्कृति 


बन बैठी ! 


हर आदमी की अछग संस्कृति 

आइये इस नामथारी संस्कृति को समझ लें। अगर चोटी रखना 
हिन्दू संस्कृति दे तो बंगाली हिन्दू नहीं रद जाते क्योंकि ये चोटी नहीं 
रखातें। बंगालियों को छोड़िए। पेदा हुए बालक तो एक ओर, मिर मुदाया 
संन्‍्यासी भी हिन्दू नहीं रद जाता । यानी हिन्दुओं के माने हुए गुरू भी 
हिन्दू नहीं रद जाते । और इतना ही नहीं, दीनके चोटी रखाने वाले 
बहुत से मुसलमान भी हिन्दू हो जाते हैं ॥ बहुत न कहकर हम मोटे रूप में 
यह कद देना चाहते हैं कि हिन्दू संस्कृति के नाम पर कहे जनेवाहे 
रिवाज़ों में से एक मी रिवाज्ञ ऐसा नहीं है जिस पर सब्र जगह के हिन्दू हर 
हालत, और हर वक्त में अमल करते हों । दुनिया के सब मुल्कों और समर 
घर्मो में जिस-जिस तरह के रिवाज और जिस-जिस तरह का लान-पान 
और जिस-जित तरह का ओदोवा-पहनावा चल रहा हे वह सबन्‍्हान्सक् 
किसी न किसी रूप में कहीं-न-कहीं हिन्दुओं में चलता हुआ पाया जायगा । 
रहन-सहन, रीति-रिवाज्ष को संस्कृति के साथ जोड़ना उसकी इंसी उद़ाना ऐ 
और उसके ढुकड़े-ठुकड़े कर देना है । इस तरद्द से संत्कृति वो इर आदमी 
की अलग अलग है । 
संस्कृति यानी आपसी व्यवहार 

संस्छति आपती व्यवहार के सिवा कुछ ओर चीड़ है ही नी 
संस्कार हमारे अन्दर का विकास है । हिन्दुओं ने 
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रखे हैं उनकी जाँच करने पर मी यंध्वी पता चलता हैं कि दे उन संस्कारों 
के जरिए जिस का संस्कार करते हैं उसकी आत्मा को जगाना चाहते हैं ' 
और उसे यह बताना चाहते हैं कि उसके अन्दर वह बल मौजूद है जिसकी 
मदद से वह आत्मा के चारों तरफ छाये अंधेरे को हटा कर फेंक सकता है 
और उजाला पा सकता हे या फैला सकता है । इसी को आप यों मी कह 
सकते हैं कि वह अपनी आत्मा को अपने बल-बूते हीं मांज सकता हैं। 
और व्यवहार में सच्चा और- पक्का सात्रित हो सकता है। किसी का 
संस्कार करते वक्त हम उसको सिर्फ आत्मा मांजना सिखाते ६ और यह 
बताते हैं कि समय समय पर उनकों मांजते रहना, तभी ठुम इस दुनिया 
की यात्रा सुख के साथ कर सकोगे । संस्कार के समय कभी किसी आदंमी 
को त्याग से श्रहण का उपदेंश ज्यादा नहीं दिया जाता ! भ्रहण का उपदेश 
अगर दस दरजे का दिया गया तो त्याग का उपदेश पन्द्रह दरजे का दियां 
जाता है। यह ठीक हैं कि घद संस्कार बहुत पुराने हैं और उस समय के 
हैं, जब हिन्दू समाज बच्चा था । उसमें कुछ कमी रह सकती दें । आज 
उसमें काफी हेर्फेर किए. जा सकते हैं । पर यहाँ तो समझना यह हैं कि 
संस्कारों से मतलब सिफ इतना ही निकाला गया हैँ कि जिस का सल्कार 
किया जाय उसको यह समझा दिया जाय कि उसकों आगे चछकर अपना 
दिल साफ करना है। अपना आत्मा सेजा हुआ रखना है और वह मांजने 
का काम यहीं है कि वह अपने गुस्से, अपने घमण्ड, अपने छाछूच और 
अपने फरेब पर काबू पाये और उन्हें इतना वश में रखे कि वे उसकी 
आत्मा पर खबार न हो बैठें । और इस तरह उसकी चमक को कम न 
कर दें | इस तरह की बुराइयों ही उसे सच बोलने से रोकती हैं, औरों 
को सताने पर भामादा करती हैं, चोरी करने को उकसाती हैं, बुरी निगाह 
फेंकने को तैयार करती हैं. और वेमतलरूव की चीज़ जमा करने के पायलंपन - 
में लगाती हैं और इस तरह से समाज की तराजू का पलछड़ा एक तरफ को 


*संत्कृति ८९ 





झुक जाता है और दूसश तरफ का पढडद्ा डांवाशेल हो जादा | और 
“समाज के अमन-चैन में तहलका मच जाता है। 
संस्कृति का आधार : आदमी 
संह्छृति का गान करते हुए राजाओं को लड़ाइयों का जब दिल्‍्र आ 
जाता है तत् संह्कृति पर लिखने वाले विद्वान कुछ ऐसे बरढक जाते हैं कि वे 
ऐसी कह मारते हैं जिधसे साफ मादम होता है कि वह उंस्कृति की ज्गद 
-जेगलीपन की तारीफ कर रहे हैं और उस जेगढीपन को देवता बनाकर 
मन्दिर में विठाना चाहते हैं ! वह हम कुछ बढ़कर नहीं कह रहे । अगर 
आप गहरी निगाह-डा्लेंगे तो ऐसे देवताओं के मन्दिर आप को दुनिया के 
: हर मुल्क में मिल जायेंगे और दमारा देश भी इस दिशा में किसी से पीछे 
नहीं रह जायगा | ये सब्र मन्दिर संस्छति के बेजा गुन-गान की देन ए । 
- संझ्कृति की आत्मा की जगह उसके ढोचिकरों संस्कृति मान पढने का हो 
भी बुरा फल हों, वह थोड़ा ही है। वब तक संस्कृति की जगद उसकी 
आत्मा की स्थापना नहीं की लायगी और उसीपर जोर नहीं दिया जायगा 
तन्नतक न संश्कारी पुरुष पेंदा दो सर्केगे और न संस्कृति दौते-जागते रूप में 
- मिल सकेगी । संल्कृति का आधार आदमी है । मानवन्‍समाज है। उस 
का आधार मन्दिर, महल, कपड़े-छत्ते, पोयी-पुस्तक नहीं €ै। ये मील के 
' पत्थर हैँ। इन्हें इतना दी समसने से काम चलेगा। इन्हें आखिरी 
- मंजिल समझ बैठने से कुछ भी हाय न आयेगा । दया उस ऋषि को दात 
: याद नहीं है जिसने भूल से एक आम घाग के मालिक से पूछे बिना तोड़ 
कर खा लिया या और जो आत्मा में चमक आने के बाद मीघा गज़ा के 
पास पहुँचा था और अपने किये की सजा मांगी थी और अरनो ट्वाय 
कटवायें त्रिना उसकी तसष्ठी नहीं हुई थी। क्या यह का एस बात मो 
नहीं बताती कि आस्मा मांजने पर मेला होता रहता | भोर उसे इमेश् 
. मांजते रहना चाहिए और यह कि आत्मा का मांजना ही उंस्कृति का नाम 
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पाता हैं। किसी देश की संस्कृति उठ देश की इमारतें या उस देश का 
साहित्य नहीं हुआ करता पर उस देश के भले. आदमी हुआ करते हैं जो 
उस देश में आये यात्रियों के मत पर ऐसा असर छोड़ देते हैं जिसे बे- 
कभी: नहीं मिटा पाते । और इसी तरह संस्कृति एक देश से दूसरें देश में 
'फैल्ती रहती है । ; ग 
अपने को वश में करना ही. मानव संस्कृति । 
विकासवाद यह बताता है कि कीडा ही विकस्ते विकेसते आदमी 
वन गया । विकासवाद की गहराई में न भी जाये और- सिर्फ एक आदमी” 
के ही उसके गर्भ के पहले दिन से .उसके मरनें तक के इतिद्यास पर नज़र 
डाल जायें तो हमें पता चलेगा कि आदमी धचमुच कीड़े से. विकस कर 
आदमी बना हैं । गर्म के पहले दिन तो वह कीड़ा ही नहीं बल्कि इतना 
छोटा जर्म होता है कि आदमी की आँख उसे नहीं देख सकती ।. माँ के 
पेट के अन्दर वह्द कीड़े से भी गई-बीती हालत में रहता है। इसे भी जाने 
दीजिए । पैदा होने के बाद-भी वह कीड़े से क्या ज्यादा होता, हैं ! पश्च-- 
पक्षियों के बच्चे आदमी.के बच्चे से जल्दी बढ़े और समझदार होते हैं. 
ओर अपना स्वाधीन जीवन शुरू कर देते हैं। यह ठीक हैक वे एक: 
सामा के अन्दर ही तरक्की कर पाते हैं ओर उससे आगे -नहीं बढ़ पाते ।' 
इसीलिए वे कई बातों में आदमी से ज्यादा संस्कृत होते हुए भी संस्कृत: 
नहीं माने जाते। स्वामि-भक्ति में आदमी कुत्ते का क्या म॒ुकाबछा कर. 
सकता- है ? “इसी तरह घोड़े का मी आदमी क्या जोड़ है १. .पर कुत्ता-- 
संस्कृति ओर घोड़ा-संस्कृृति नाम-की संस्कृतियां सुनने में: नहीं :आर्ती | 
मनुष्व में सव जानवरें से ओर कुर्तों और घोड़ों से मी ज़द़कर , एक: 
- खासियत है | बह यद्द कि अपने साथियों का ही नहीं, पश्च-प्रक्षियों तक 
को सुख-दुख जान, ओर -समझ सकता है ।. उनका सुख-दुख देख कर 
. उसके मन के-मा्वों में छूहरें उठने लगती हैं | उस का उसके मस्तक परः 


-संत्छाति कक 
मन कप रो कम, 
“असर होंता है जो मस्तक, उसको दूसरों के छुख-दुख में शर्शक होने झा 
हुक्म देता हैं और बढ उसके हुक्म पर योडा-बहुत अमल.मी करता दे । 
यह हुक्म असंछ में मस्तक का- नहीं होता, अन्तरात्मा का होता है। मस्तक 
तो अन्तर-आन्सा के द्वाव का औजार दे । अब आत्मा जितना संस्कृत 
यानी संझा हुआ होगा उत्तना द्वषी मनोमावों और मस्तक के विचार्रो में मेल 
बिठा सकेगा । बस इसी मन-मस्तक के मेल बिठाने का माम सानव- 
संस्कृति है। और यह देश और धर्म के “नाम से या वेश और नल के 
नाम से किसी तरह अलग नहीं की जा सकती । आत्मा की गंज्ाई जब 
इस हृद तक पहुँच जाती है कि वह अपना आत्मा ओर दूसरों में रहने 
वाले आत्मा में काई भेद ही नहीं कर पाता तब्र उत्त से दुनिया की चोज़ों 
से और अपने तन से बेजा मोह-ममता दूर हो जाती है और उसका रहन- 
सहन कुछ इस ढंग का हो जाता दे कि छोग उसे देवता कहकर पुफारने 
लगते हैं । अब त्रद अपनी जरूरत के मुताबिक खाता-पीता-पहदता और 
अपनी शक्ति के अनुसार काम-करता हे । इस तरद् से आदमी को लोग 
_साछठ कहने लगते हैं । अब दुनिया की कोई चीज़ उसकी नहीं रद जाती! 
यानी वह सत्र चीज़ों को सबकी समझता हैं। ऐसा दी आदमी मानव- 
संस्कृति का निशान बन जाता ५। ऐसा आदमी चाहे कमी रद म॑ शे, 
पर हर आदमी किसी-न-किसी वक्त कभी-नन्‍क्रमी अपने जीवन में शादी 
देर के लिए. इस अवस्पा को पहुँचता जलर है ओर उस उतनी देर का 
इतना गहरा असर उस के मन पर रह जाता है कि वह टसे उमर भर नहीं 
भूलता ।| संस्कृत आत्मा को अपने किए हुए कार्मो पर बहुत कम पछताना 
पडता दै या बिल्कुल नहीं पछताना पढ़ता |. उसे तो उन मलाई के कार्मो 
की भी याद ने रहती जो उसने दूसरों के साथ किए, होते £॥ भहाएईं 
करना उसका स्वमाव बन जाता है ओर चह खभाव से आस्मानरद में 
, बदरूता रहता ६। इसलिए उसको भले कार्मो फी याद आनन्द 


हे 
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कांरण नहीं होती बल्कि आत्मा का वह हल्कापन आनन्द का कारा होता है 
जो उसने ममता और खुदी छोड कर सहज में द्वी पा ल्था होता हे। यहीं 
है मानव संस्कृति का निचोड़ । यद आदर जरूर है पर पहुँचना वहीं है। 
वहाँ पहुँच कर संसार के महल-मकान, कलू-फारखाने, पोथी-पुस्तक, शाल- 
ुशाले, सोना-चांदी आडम्बर बन जायेंगे । आदमी जितना जितना इस 
बाहरी आडम्बर में रस छेता है उतना द्वी वह आत्मा को मैला करता है . 
और उतना ही वह असंस्क्षत है । यह ठीक ६ कि सेसार के सब आदमी 
हस दरजे तक नहीं उठ पाए हैं ओर जो नहीं उठ पाएँगे उनकी वजह से जो 
उठ गए हैं वे भी इस आउडम्बर जाल से न निकल पाएँगे। तब फिर 
इस आडबम्बर की इतनी बुराई क्‍यों ! आडबम्बर को आडम्बर कदना बुरी 
बात नहीं । गुड़िया को गुड़िया कहना ठीक है। पर बालक के गुड़िया 
खेलने और उस बालक के बाबा के गुड़िया खेलने में जमीन-आसमान 
'का अन्तर है। बालक गुड़िया 'में थे मतलब के दुख-सुख की स्थापना 
करता है और फिर उसी का साथ देकर. रोता-एंसता ऐ और सच्चे जी. से 
'दुख-सुख मानता है, जब कि उसका बात्रा उसके साथ सो-इंसकर भी न 
रोता हैं न इंसता है। बस, मानव-संस्कृति अपने को बच्चा में करने का 
दूसरा नाम है । 
'निर्मेह सानवता ही संस्कृति . 

संस्कृति निर्मल मानवता के लिवाय और हों ही क्‍या सकती दे ! 
इन्सानियत के त्रिना इन्सान को संस्कृत कहना भेंडियें को इन्सान कह 
डालने जैसा है। मानव-धर्म में रंगे मानव के काम ऐसे हों ही नहीं 
सकते जिन पर कोई किसी दृष्टि से मी उंगली उठा सके | जिस इतिहास 
में राजाओं की छडाइयों का हीं वर्मन हो वद इतिहास मानव की मानवता 
- का :इतिदास)न्ी है । वह तो-उस चक्त का इतिह्ाप् दे मिस वक्त मानव 
आनवता भूछकर अपने अरुदर के परमात्मा को इतना भूल जाता है कि 
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उसे यह याद ही नहीं रद जाता कि वह अपनों धुन में जो झाम किए ज्ञा 
रहा है वह पश्चुता से अगर गिय हुआ नहों है तो, बराबर छा उठ्र है । 
आदमी को शेर के नाम से पुकारने लगना बया विस्सी संस्कृत आदमी की 
सूझ हो सकती ६ १ घुराई का बदला भलाई से देने की छत पश्म की. 
सूझ ही नं सकती । और यही तो मानवनलेस्क्ति है। कुते और शोड़े' 
मार खाकर भी म्ाछिक को प्यार से चाटते है। पर मालिक को ही 
चादते ६ । इस घुराई के बदछे मछाई की जह मे दाउता और भय दै।. 
पर आदमी घर में आये चोर को मार उठवा देता है और पर में आये 
डाकू के सामने निडर होकर अपनी गरदन श्ुका देता है, इसकी जड़ में 
ओत्म-विश्वास ओर परमात्म-विश्वास रहता है । तभी तो चोर एक क्षण 
में साह बन जाता है और डाकू साधु बन नाता है। असल में संच्छति' 
भूतल पर स्वगे की रचना कर देने का दूत नाम है। स्वर्ग तो कारन 
की चीज है । संस्कृत सानव का बनाया हुआ ख्॒र्थ उस कत्पना के स्व 
से कई गुना बढ़िया होगा । मगर द्ोंगा तमी जब दुनिया के बाहरी 
आडग्बरों को हमारे विद्वान संस्कृति के नाम से पुछारना छोड देंगे । आन 
ये विद्वाम्‌ अपनी आँखों उसका बुरा नतीजा दिन्दुलान में देख सकते 
हैं। और मुल्कों की वह संल्छव जिसका आज के विद्वान भीव गा रद ४, 
यो ही नहीं खद्दी शो गई। उसकी जड़ में मी सेकड़ों संस्कृत और सेकड़ों 
निरदोष आियों का घोर कष्ट है। इसी तरह आज़ हिन्दुस्तान शी भाइम्पर 
वाली संस्कृति की जड़ में मानव-कर्शो के सिवाय ढूंढने पर और क्या गिल 
सकताहै! मेझा हुआ आत्मा या चमकता हुआ आत्मा महहों से 
-भागता- है, आडम्ब्सं से घचता है । - फिर उन आइम्बरों की -संस्कृति का 
निदान भी कैसे कहा जा सकता है और उसकी उंस्कृति कई पैदना तो 
कितनी. भारी भूछ समझा जा सकता है ? छराव पानी लैसी पतर्ल्य होती 
पर उस से प्यास कमी नहीं बुझी । महल झोपड़ी ही वी रद सर्दी, गर्गो,, 
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अरसात से बच्रता है पर उससे शांति कमी नहीं. मिलती ॥ . एक बोतल . 
आरात्र ने .अनाज ; और फल -कों- आग छग़ाई है । वह पानी कां-ढोंग 
“रचकर प्यास कैसे बुझा सकती है १. एक महल ने सैकड़ों नर-नारियों को 
सैकड़ों घंदों तक.सरदी, गर्मी, -बस्सात के दुःख “दिखाए. और. दिए हैं.।. 
चह सर्दी, गर्मी कम कर सकता है पर सदी; गर्मी, कम : होने से मिलने- 
वाली शान्ति -वह किसी तरेह नहीं दे. सकता-। - बेजा: आडबम्बर घमण्ड को 
मोटा करता है. उसका उस संस्कृति से क्या सम्बन्ध को सकतां है जो: 
मण्ड को घिस कर -मिट्टी.में .मिलाने-प्र तुली हुई ६। घमण्ड छुटाई- 
बड़ाई की -मियाद 'डालता है, ऊंच-नीच को जन्म देता है. ।--संस्कृति . 
समता की जनेनी है । .उसका.. और इसका क्या .मेल ! संस्कृति अभी 
तक इने-गिने आदमियों. तक ही पहुँच पाई दें । ने.किसी समाज. पर छा 
पाई हैःऔर न किसी देश को अपना -पाई है ।. कोई समाज़ या देश 
अगर अपने क़ों इस वास्ते. संस्कृत- कहता है. कि. उसके: एक़ वा दो आद- 
पम्ियों का संस्कृति के साथ गहरा सम्बन्ध रहा; है. तो उसके.कहने के ब्रस 

इतने ही दाम उठेंगे जितने यूरप-:के .अनेकी मुर्ल्को के ईता के नाम पर 
अपने को इंसाई कहने के दाम :उठ रहे हैं । जैसे ईसाई समाज का यह 
-मतलब-नहीं होता कि.जिन- आदमियों से .वहं-समान बना है: वे. सत्र. ईसा. 
जैंसे. भले हैं-। वैसे हीं हिन्दू ,-मुसलमान, 'बौद, जन -समाज का-यह अर्थ 
नहीं हो सकता कि. वृह, “भले -मानसों का समाज है। फिर समाजों और 

देशों के-न्यम पंर संस्क्रति:को 'पुकारना खतरे. से खाली नंहीं हे.। “आज: 
'कौन यहनहीं जानता कि इसाई-समाज का- आर्य है. इस से एकदम उल्डा 

आचरण करनेवार्ले का समाज-3 तब-इंसाई संस्कृति का जो अर्थ निकलेगा 
“वह वही तो"बताएंगा जी ईसाई समांज अपने बनने के दिन से आज तक 
'करतां आयो-है ।* अत्र अगर संस्कृतिःका-यही अर्थ-है' और :इसी रूपवाली 
ईसाई संस्कृति: होती है. तब ऐसी ईसाई -संल्कृति: को तो 'लोग दूरःसे ही.' 
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नमस्कार करना प्नंद करेंगे और फिर हिन्दू, मुखठमान, बौद्ध, जैठ,- अमर 
संस्कृतियों का कुछ 'कम चुरा द्वल न होगा | “यहाँ कोई यह सवाल उठा 
संकंतां है कि ऐसी -शंका तो 'मांनवं-संस्क्ृति पर भी की जा सकती है। 
चद्द यह कि मांनव-संल्कृति. में मानव' के- वे सब भलेचुरे काम शामिल 
समझे जाएँगे जो उसने .उस वक्त से जब कि उंसने समाज का रूप लिया, 
आज के दिन तक संमाज रूप से करता -आया है। पर मानव-संस्क्ृति में 
हम उन सत्र कोर्मों को कंहों -गिना रहे हैं। हम तो मानवःसंस्कृति में 
उन्हीं कार्मो को लेते हैं जो मंजे हुए' आत्मा अपनी उम्र के ज्यादा दिनों 
करते रहे हैं ओर आज मी अनेकी आत्मा खास खास अवसरों पर चमक- 
कर करती रहती हैं। हम तो यह कह चुके दें कि संस्कृति ने समाज रूप 
से न अब तक किसी- धर्मवालों को अपनाया हैं और न किसी देशवार्लों 
को । उंसका.नाता तो इनें-गिने व्यक्तियों से रह दे वा :अनेकों क्री इनी- 
गिनी घड़ियों से । हों, जो उंस्कृति को किसी धर्स या देशवाली. मानते 
हैं. उनके' देश और घर्म के सत्र काम संस्कृति में दी गिने जाएँगे फिर चाहे 
वे बुरे हों या भड़े । गिने जायेंगे वह हम नहीं कह रहे । देश और धर्म 
के नाम से संस्कृति को पुकारनेव्राे खुद ही संस्कृति के, नाम पर उन 
कार्मो को ज्यादा गिनाते है जो संस्कृति के असंस्कृत पुजारियों ने संस्कृति 
के नाम पर कर डाले हँ। सीधे संरुकृति के काम भी इधर-उधर हंदने 
से मिल सकते हैं पर उनकी ग्रितती उस आइम्बर के ढेर में इंतनी कम 
रह जाती दे कि पंदने समझनेवाले को उसकी याद ही नहीं रएती। काव्य 
का अत्युक्ति अलुंकार जितंनी - जल्दी लोगों की जीम पर ' चदता ह उतनी 
काब्य के भीतर रहनेवाली सत्य आर अ्टिसा की कीति पदनेवार्लों के मन 
पर असर“नहीं कर पाती । इसीलिए देश-्धर्म वाली संस्कृति की कपाएँ 
जात्मा को-मांजने की. जगह . उठको. मेछा करने का काम 'हीः करती रहती 
हैं। संस्कृति को देश या घममे.के -माम से: पुकांरना बेट्द घुरी चीज 
इसे जल्दी से जल्दी छोड़ना चाहिए । 
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संस्कृति अखण्ड और शाइवत है े 

- मायव-संस्क्ृति सदा से एक है, आज भी एक हे और सदा एकः 
रहेगी । घ्रह सब्य में एकात्मा को मानती है । घह ध्यवक्षर में समता की 
चाहती है । उसे ठब्च के छुल की परवाह ६ । वह सब का दुख दूर करना: 
चाइती है। उसमें राजा भौर प्रजा का भेद नहीं है। उसमें मालिक 
और नौकर को स्थान नहीं है। उसकी नजर में दुनिया एक कुट्म्प है 
ओऔर सोरे माचद् भाई-भाई हैं4 उसके रहते फोई मनुप्य दुनिया: की 
चीजों को तो कया अपने तन तक की दूसरों का समझता है या समाज: 
का मानता है। अपने मन और मल्तक को मी दूसरों वी भछाई में. 
लगाने की सोचता ह। उसका सोचना-विचारना, बोलना-चालना, करना- 
धरना सब्र दूसरी के लिए होता है । घढह अपने लिए. कुछ नहीं करता 
ओऔर फिर भी सब - कुछ - उठके लिए हो ज्ञाता है। जिस; तरह पेड न 
अपने फूलों की सूघता हे; न अपने फलों को चखता है, न. अपनी छाया: 
में रहता है, व अपनी यूखी छकड़ी से अपनी रोटी पकाता है फिर मी 
उससे भिरे हुए फूछ, फल और पत्तों दी सड़न और अपने तबपर पड़ी: 
हुई छावा उसके काम आती ही रहती दे और उसको पूरा तन्हुद्स्‍्त 
बनाए रखती है । वैसे ही संस्कृत मानव स्वमाव से हीं अपने किए का 
कोई फल नहीं चाहता । जत्र वह अपने किए छा फल ही नहीं चाहता 
तो बह अपने लिए, कुछ भी क्यों करें:१ उसे- तो जो कुछ करना हे दूसरों 
के लिए और समाज के लिए । इसलिए उसे सदा सुख ही सुप्य दाय 
आता है 4 फल के न मिलने का दुख उससे दूर रहता है और फल मिलने 
का बनावटी धुंख उस्ते*घोखा' नहीं दें “पापा । रुंस्कृति मानबन्संस्कृति के 
सिवा और कुछ नहीं: हैऔरंमंजी हुई आत्मामों के कार्मी का छेखा रखना 
'हं? संस्कृति बे रुच्चा-गुंण॑-गन होगा: और उसी से एक एक आदमी का 
अलग अलग और सरे-समाज-का मिलकर सठा होगा । 
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महावीर का मानव-पर्म 


रिपिसदात रांक्ा 


असन्तीष वहीं रहता है जहाँ विपमता होती है। अठन्तोष से 
झगड़े-फसाद तया युद्ध होते हैं और मानव-जाति पर आपात्तियों आती हैं | 
लोग दुःखी बनते हैं। दुःख मिटाने के लिए महान्‌ पुरुष पैदा होते ६ | 
विषमता अधर्म है, पाप है। उसे मिटाने के लिए, घर्मसंस्‍्यापना के लिए, 
लनता को छुख का मार्ग बताने के लिए, अनेक महान्‌ पुरुष हो गए ६ | 
उनमें से भगवान्‌ महावीर भी एक ये | 


'आज से पर्च्चास सो वर्ष पहले भारत में धर्म के नाम पर विपमता 
की दीवार खड़ी थी । वर्णमेद के कारण छोटि-बड़े और ऊेँच-नीच के भेद 
पैदा हों गए थे । स्वर्ग-प्राप्ति के लिए यश में काफी हिंसा की जाती था । 
द्वियों का या मातृत्व का अनादर किया जाता था। उन्‍हें आत्म-विक्नास 
के लिए शास्त्र पढने-सनने की मनाही थीं। धर्म के नाम पर दोनेवाले 
इन अन्यायों को देखकर महावीर का एृदय द्ववित हुआ। ये विकऋल हो 
उठे । बहुनन समाज के दुखों से दु/लित हो उठे । उन्हेंने चोचा जो 
कष्ट, दुख, अपमान मुझे अच्छा नहीं लगता वह दूसरे को ऐसे अच्छा 
लगेगा ? हर धराणी सुख चाइता ३। दुख कोई नहीं चाहता । 

उनका जन्म संपन्त और संस्कारी कुदम्त में हुआ था । मात-पिता 
पार्शप्रभु के अन॒यावी ये, जिन्‍्दोंने आदसा, सत्य, असेय ओर अपरिप्रद 
इन चार यारमों की समाज कल्याणार्थ प्रतिष्ठा फी थी। दूसर्शे यो ऋपनी 
तरह समझ चर्ताव करने की सहज शत्ति उनमें यी । 


९८ घर्म और संस्कृति 


वे सोचने लगे: क्या दूसरे को-फिर वह अपने को कष्ट देनेवाला 
ही क्यों न हों---आत्मवत्‌ मानना संभव हैं! भावना कुछ भी कहें, 
लेकिन व्यवद्ार से तो कष्ट देनेवालें को बेरी ही माना जावेगा और 
मित्र को मित्र | तो क्या आत्सवंत्‌ स्वेभूतेपु यह कोरी कल्पना ही है! 
नहीं, कल्पना तो नहीं हो सकती । लेकिन अनुभव बिना कैसे माना जाय 
कि आत्मवत्‌ सर्वभूतेषु मानने में सच्चा सुख हे ! 

अपने-पराए, फा भेद दरीर तथा झरीर के संत्रंघ से दी निर्माण द्ञोता. 
है। और यहद्दी राग द्वेष का कारण है ! क्‍या यह दीख पड़नेवाल्म-शरीर 
या देह ही में हूँ ? यादि दारीर में नहीं हूँ तो आत्मा क्‍या है ! उसका 
स्वरूप क्या हैं! शरीर को आत्मा से मिन्न ही माना जाय तो शारीर्ि 
सुख-दुःखों का क्या आत्मा पर कोई प्रभाव नहीं पढ़ता ! इसका अनुभव 
किए, बिना कैसे माना जाय कि यह बातें सही हैं, क्‍योंकि शारीरिक सुख 
में ही आनन्द माननेवाले भी फम नहीं हैं । 

फिर कई आत्मवादी ऐसा भी मानते थे कि भलेलघुरे कर्मों का 
आत्मा पर परिणाम नहीं होने देना दुःख से छूटने का मांगे है.। शरीर 
और आत्मा भिन्न हैं | इस मान्यता को जागृत रखकर चाहे जितमें बुरे 
काम भी करने का राष्तता निकाछ लिया जा सकता है । 

कई ऐसी सान्यतावाले छोग भी ये कि यह सृष्टि ईश्वर ने बनाई 
है, उसी ने हमें उत्पन्न किया | हम अपने सब कर्मो को उसे अर्पण कर 
दें, फिर हमें अपने कर्मा का पाप नहीं छग सकता । 


महावीर ने देखा कि इन मान्यताओं से भी लोगों के दुश्ख तो दूर 
नहीं हो रहे हैं। अवश्य ही ऐसा कोई मार्ग दूंढना चाहिए जिस से सब 
का कल्याण हो, मंगल हो-। पर यह बात बिना अनुमब प्राप्त किए तो नहीं 
बताई जा सकती थी । और अनुभव के लिए साधना की जरूरत होतीं है। 


नमद्ववीर का मानव-धर्म ५ 





तर उन्होंने मावा-पिता को अपना निर्णय हुमाया कि वे साथुत्व 
स्वॉकार कर अनुभव प्राप्त करना चाहते हैँं। माता-पिता का उनपर 
बहुत स्नेह था | ह 

उन्हें यह व्रात घुनकर दुःख हुआ | वे बोले, “ बेठा, राजसी मोग- 
जेमब को त्यागकर तुम भ्रमण बर्नो यह हमसे देखा नहीं जायगा । 

मगवान महावीर ने तीत वेराग्य-भावना होंने पर भी माता-पिता की 
आज्ञा न मिलने से उनके जीवनकाल में दीक्षा नहीं ली । उनका - स्वभाव 
'सहज कोमल या। वे प्रेमभावना वाले ये । दूसरे के दुःख को अपना 
डुख समझते थे । इसलिए उन्होंने ंयम रखा। माता-पिता की झूत्पु 
होने पर भाई के कहने से और दो वर्ष ठहर गए। ठीस साल की उम्र 
होने पर उन्होंने साधना प्रारंम की | 

उन्हें संसार के दुःख का मूल ढूंढना था। और समाज-कक्याग का 
मार्ग बताना था | लेकेन वे. आज के उपदेशकों की तरह “ परसेपदेशे ” 
'पण्डित. नहीं ये । वें-वो अनुभव लेकर ही कहना चाहते थये। श्सलिए 
उन्होंने बारद साल तक कठोर साधना फो । अनुभव प्राप्त फिया । चाटे 
"जितना कोई कथ्ट दे तो भी मतकी समता न दल्ने देने का उन्होंने हुप- 
ज्वाप अभ्यास किया । अत्मा अमर है | दारीर नाशवान तथा अखिर- 
वस्तु है। शारीरिक खुख-दुःख यह आमास है, ऐसे कोरे तत्त्वश्ञान वाले 
संसार में बहुत मिलते हैं । लेकिन प्रलक्ष अनुभव प्राप्त करनेवाछे तो भिरले 
ही होते हैं। भगवान महावीर उनमें से थे जिनकी शान्ति महीनों भूखो 

इने पर भी विचलित नहीं होती थी । सर्दी, गर्मी, भूख, प्यास छा शरीर 

'पर फम-से-कम परिणाम हो इस तरह से उन्होंने शरीर को कसक्र आस्म- 
पविकास का मार्ग इंढा ! 

उन्होंने कष्ठा “जीओ और जाने दो” सच जीव मु 
चाहते हैं। दुख भोंगना या मरना कोई नहीं चाहता । हे 


8, 


से उँना 
सिम छल 


र्िपी 


जा 


२०० धर्म और संस्कृति! 


: तमी जीया जा सकता है जब हम दूसरों फो सुख दें। सबकी भलाई में: 
अपनी भलाई मानें। लेकिन जब मनुष्य फोई कार्य अपनी भलाई के लिए,. 
खार्य साधन के लिए शुरू फरता है और वह भी घर्म की आड़ लेकर, तथ 
वह अंधर्म होता है। अपने को ऊँचां मानकर दूसरों फो नीचा समझना' 
या दूसरों के साथ बुरा बर्ताव करना अधघरमम है । इसलिए सत्र जीवोंके प्रतिः 
उन्होंने साम्यमाव रखने को कहा । दूसर्गे फो दुखी न कर, सुख प्राप्ति के. 
* लिए उस समय की परिस्थिति तया प्रचलित रीति-रिवाज के अनुसार जैसाः 
जीवन बिताना जहूरी था, वैसे उपाय बताए | 
असमानता शारीरिक मांगों में सुख मानने से पैदा होती है। अपने 
' शारीरिक सुख भोगों के लिए शोषण अपरिहार्य बन जाता है क्योंकि शारीरिक- 
सुख के पीछे लगने पर मनुष्य दूसरे का शोषण किए घिना वह प्राप्त नहीं 
कर सकता! इस शोषण के लिये अर्थ सहायक होता है और अर्थ का 
: संग्रह आवश्यक । इसलिए, मनुष्य अपने जीवन का ध्येय संग्रह बना लेता 
है। भले ही परिप्रह अन्याय और अधम का पोपण करनेवात्म हो. लेकिन 
उसे वह त्याग नहीं सकता । क्योंकि हमने अपने जीवन का दृष्टिकोण हीः 
ऐसा बनाया और ऐसी आदतें हमारी बन गई दूँ कि बिना परिप्रह- के सुख. 
* से जीवन-निवाह की कल्पना ही हम नहीं कर सकते | 
शारीरिक सुखों के अतिरिक्त परिप्रह हमारे अहंकार का पोपण करने: 
' वाद्य भी होता है। में दूसरों से बड़ा हूं यह अहंकार इमें दूसरों से दूर. 
करता है । वह दुःख पेदा करनेवाला है । लेकिन हम तो इसी धारा में 
' यह रहे हैं। धन-संग्रह को हमये सुख और बड़प्पन का कारण मान लिया 
: है, जिससे- अपने जीवन को अश्ञांत और दूसरों को दुखी वना रहें हें । जो 
पढ़ेंनलिखे और शानी कद्दलाते हैं बे इस घन के पीछे पड़कर कर्तव्य-अकर्चव्यः 
. को भूल गए हैं। तमी आज असन्तोष की आग सुलग रही है। यह. 
* किसी खास वर्ग की बात नहीं पर सभी घन के पीछे पड़े हुए, ढें । 


महावीर का सानव-धर्म १०३१ 


जो धर्म उब्रका कल्याण नहीं साथ उचछ्ता वह धर्म ही नहीं । धर्म 
के नाम पर हमने आचार या रूढ़ि को अपना लिया है।  उमसऐे न तो 
अपना कल्याण हो सकता है और न दूसरों का |. 

मगवान्‌ महावीर ने संसार की सारी समस्याओं का इल अपने आप 
ऊेंदेखाथा। वे मानते थे कि जिसने अपने आपको जीत लिया उसने 
संसार को जीत लिया। इसलिए वे “जिन” कहलाये। जो अपने को 
जीतता है वह सत्रकों जीत लेता दै। ऐसे अनेक लिरनों में से वे एक ये । 
शेसे जिन को अपने विकास के लिए, आदर्श माननेवाले जैन कदछाते हैं । 
आत्मविकास का मार्ग बतलानेवाला धर्म जैन है । 


प्रययेक आत्मा में ज्ञान है। भरेचुरे की जानफारी सबको दोती 
है। लेकिन भत्वई में ही कल्याण है ऐसी दृढ श्रद्धा जब तक नहीं होती 
और उस पर चलने की बृति या झराचिे नहीं होती तब तक बट धान 
सम्यक्ज्ञान नहीं कहलाता । सत्य को जानकर, उस पर निश रखकर 
सदनुकूल आचरण करना सम्यक चारित्य ऐ। यही मगवान्‌ मद्वीर ने 
आत्म-विकास का मार्ग अपने जीवन से दूसरों को छिल्लाया । 
/मम्पकूदशनशानचारित्राणि मोक्षमागःं 


जज हक हनन ध्ह शी 
मोक्ष का मार्ग निष्ठ, शान और आचरण की एकता में है। अघम, 
'याप या दुशलों से मुक्त होने का यही साधन दे | 


भले ही पच्चीस सो वर्षों में चाद्य परिस्थिति में बहुत अन्तर पढ़ 
गया हो लेकिन मूल तत्वों में कोई अन्तर नहीं आया। रखी कारण 
उनका बताया हुआ सार्ग धर्म कटछाया। जन-झल्याण फे व्पों भे अन्तर 
नहीं पड़ता, इसीलिए. वद जीवनघर्म है, वाद नहीं। आज अनेक वाद 
संतार की समस्याओं को सुझुझाने के लिए सड़े हुए एँ । लेडिन बाद में 
से विवाद आता है और दूसरों पर लादने फी उसमें अधिक डिन्ता रहती 


श्०्२ धरम और संस्कृति 





है। में मले हीं उस घात का आचरण न करूँ लेकिन दूसरे करें ऐसा 
उसमें आम्रह॥ होता है । घर्म का आचरण अपने से शुरू होतां है। इसमें। 
दूसरों फो सुधारने की अपेक्षा अपने आपको सुघारने का प्रवत्य ही 
मुख्यतया रहता है । 

घनघान्य के संग्रह में स्वयं सुखी बनने की इच्छा रहती है । अगर 
के द्वास ही दूसरों की सेवा खरीदी जा सकती है। दास बनाया जाए 
सकता है। शोषण का साधन अंर्थ है, इसीलिए उन्होंने अपरिय्रद को धर्म: . 
बताकर असमानता देर फरनें का प्रयत्न किया। क्योंकि घन से कोई 
सुखी नहीं बनता । जिनके पास नहीं है वे इसलिए दुःखी हैं कि उनके: 
पास नहीं है और जिनके पास है वे इसलिए, घबरांते हैं क्रि उनका घनः 
चला न जाय । सीढ़ी पर चढ़ने के प्रयत्न में खड़ा मनुष्य ऊपर देखकरः 
दुगखी होता है और ऊपरवाला डरता है कि कहीं वह नीचे न गिरः 
जाय । संसार की समस्याएँ घन से सुलझाने की विचारधारा माननेवाले' 
को भले ही यह मार्म अनोखा दीख पड़े, लेकिन शाश्वत मार्ग यही है | 
दूसरों की बात क्या, लेकिन खुद जैन कहलानेवाले भगवान्‌ महावीर के 
अनुयायियों फी भी श्रद्धा इस पर नहीं है। उन्होंने व्यापक समाज-घर्म 
को व्यक्तिगत उत्थान का साधने बनाकर संकुचित बना .डाछू । विश्वधर्म 
व्यक्तिगत स्वारय का साधन बन गया । भले ही वह स्वोर्य आत्म-ऋल्याणा 
का रहा हो या प्रत्येक में वेभव-प्राप्ति का । । 


जैनों ने व्यापक सामाजिक अदिंसा धर्म को इतना संकुचित बना 
डाला कि दूसरों का उसे समझने में गलती करना स्वामाविक या-। भले 
ही जैनी जीपों फी द्िंसा-से बचने में दूसरों से आगे चढ़े हुए. हों, 'लेकिनः - 
उनके सम्पर्क म॑ आनेवालों के प्राते उनका व्यवद्वार दूसरों से अधिकः 
अहिंसामय है, ऐसा दीख नहीं पड़ता । अहिंसा की फसीटी - सम्पर्क में। 


सहाोवीर का. मानब-घर्म १०३ 


आनेवाले- भानव-प्राणी हो सकते हैं छेकिन व्यवहार में दूसरों से उनमें 
विशेषता नहीं पाई जाती । तत्र छोग कैसे जाने कि महावीर का धर्म 
कल्याणमय, सभाज या जीवनोपयोंगी धर्म है? शोषण हिंसा हैं और उससे 
घुराई पैदा होती है। जब्र तक इम शोषण करते रहेंगे, लोग इसमें कैसे 
अहिंसक 'समझ सकते हैं ? 

धर्म का परिचय होता है साहित्य से या उसके आचरण करनेवालों 
से | जैनियों के पास विशाल साहित्य होते हुए मी उन्होंने उसे ऐसा 
साम्प्रदायिक घना डाल्य है कि यदि जैनघर्म को कोई जिशासु समझना 
चाष्टे तो हम॑ सब जैनी मिलकर कोई एक चीज़ नहीं बता सकते ! हमोरे 
आचरण से सम्यक्‌ जैनधर्म का पता नहीं छग सकता । ह 


. भगवान्‌ महावीर ने तो मानव-कल्याण के लिए धर्म श्रताया था । 
ये केवल जेनियों के नहीं ये इसीलिए, उसके जीवन का अध्ययन विश्वरू 
इष्टिकोण से होना आवश्यक है । 


भगवान्‌ महावीर ने सामाजिक बुराइयों तथा मनुष्य की इत्तियों का 
सूक्ष्म अध्ययन किया था ! वे मनुष्य की संग्रह इति ओर सुखासाक्ति से 
परिचित ये | अहिंसा की साधना ब्रिना अस्तेय और अपरिप्रह के हो ही नहीं 
सकती । इसीलिए उन्होंने सत्य, अस्तेय अपरिप्रह ओर ब्रह्मश्वर्य को 
अहिंसा के साथ धर्म में जोड़ दिया । लोकेन उनके अनुयायियों ने अपनी 
सुविधा फे लिए इन पंचनतों को दो भेदों में विभक्त कर दिया । महामत 
यानी पूर्णतया पालन साधुओं के लिए और सीमित ब्ररतों का पालन यानी 
अणुवत भाषकों यानी शहस्यों के लिए.। णह॒स्थों को अपनी शक्ति के अनुसार 
पालंन फंरने की कहकर: इन महान शुर्णों से सामाजिक जीवन फा सम्बन्ध 
तोड़ दिया गया | थानों ये गुण परलोक फे सुर्खों की प्राप्ति के कारण 
माने गए. । उनका एस छोक से कार सम्बन्ध ही नहीं रहा । यही तो 


१०४ घम और संघ्कृति 


कारण है कि बड़े बड़े घर्मोत्मा लोग भी यंह् मानने छग गए, ६ कि 
अहिंसा, सत्य आदि गुणों का या धर्म का पालन व्यवहार में संभव नहीं 
है।. वे गुण धार्मिक जीवन में द्वी पाले जा सकते हैं। यही कारण है 
कि जैनधर्म के अनुयायियों का जीवन दूसरों से भिन्न नहीं पाया जाता ।* 

इस भेद की योजना में भछे ही मानवी हुगलता कारण रही हो 
लोकैन इस मान्यता से जनता और समाज की बड़ी हानि हुई है। हर 
क्षेत्र में मंगल करनेवाला विशाल धर्म संक्रुचित तब्रन गया । और अचरज 
यह कि जीवन के हर क्षेत्र में घर्म और नीति का पालन आवश्यक नहीं 
माना जाता । वह पारलीकिक या आध्यात्मिक चीज रह गई | दिनभर 
झूठ, असत्य या पाप का आचरण करने पर भी मनुष्य यदि दो घड़ी पूजा, 
भक्ति या सामाजिक कार्य कर छे तो उसका पार्षों से छुटकारा हों जाता है | 
ऐसी आन्त घारणाओं के कारण मान लिया गया है कि हमें पाप से छूटने का 
परवाना मिल जाता है। भविष्य में क्या होता होगा यह जानने का हमारे 
पास कोई साधन नहीं है । लेकिन इतना तो इम देख ही सकते हैँ कि ऐसा 
करनेवाले स्वर्य सुखी नहीं होते | वे अपना और समाज का दुःख बढ़ाते 
हैं, जो भगवान्‌ महावीर के सिद्धांतों के विलकुल प्रतिकूछ है । 

मनुष्य जन्म तक मनुष्य है उसमें कमजोरियां रहेंगी ही । लेकिन 
जत्र तक वह अपनी कमजोरियों को कमजोरियां मानता है तव तक उनके 
दूर होने की संमावना रहती हैं। लेकिन उन्हें कमजोरियोँं न मानकर 
दलीलें करने लगता है और समर्थन में. धर्मशार्त्रों के प्रमाण देने लगता 
है तब्र उसका विकास रुक जाता हैं । ह 

... इमारा भी कुछ ऐसा ही हाल हो गया है । घ॒र्म और अघम को 

अपने विचेक की कसौटी पर न कसकर शाज्नरों सें इंढने लगे हैं और 
रूढ़ियों तथा परंपरागत आचार-प्रघान संस्कारों को धर्म मानकर उनसे 
“चिपक जाते ६ । यों भछे ही हम - उसे धर्म पालन मान भी लें; तो भी 


महावीर का मानव-घर्म १०५ 


उससे कल्याण तो नहीं होगा । आचार और छढ़ियों के निर्जीव पालन से 
क्‍या लाम होगा १ 

... विश्वनसमस्या सुलझाने की सामर्थ्य स्खनेवाल भगवान्‌ महावीर का 
धर्म अमी तक उनके अनुयायियों की समस्याएं, भी नहीं सुलझा पाया । 
नहीं तो उनमें कदापि आपंसी झगढ़ें नहीं शेते । 

. - भगवान्‌ महावीर यहें भी जानते थे कि मठ॒ष्य घन या... परिमद 
का त्याग कर देने पर भी दूसरों के प्रति आत्मोपम्य इंति साधने में सफल , 
नहीं होता | उसका अहंकार उसके मार्ग में बाधा डालता है। इसलिए 
अहिंसा की साधना-.के लिए. अपरिग्रई के साथ उन्होंने 
बताया | यानी मनुष्य किसी भी प्रश्न पर अनेक दृष्टिकोर्णों ले विचार 
-करे | दूसरे के दृष्टिकोण को भी समझने का मैं करे । मनुष्य अपूर्ण 
होने से यह संमव नहीं है कि संपूर्ण सत्य का उसे दर्शन हों जाय; इसलिए 
-वह आग्रही न रहे । 

यदि संखार में झान्ति चाहिए, वो अधमानता मिठानी होंगी । 
-शोधण रोकता होगा, संग्रह त्यागता पड़ेगा और दृष्टिकोण विशाड दे 
. रखना होगा । इसके बिना शान्ति संभव नहीं है। जो चाहते हैं कि 
- संसार में शान्ति फैले तो धर्म को ' मन अहलाव की चर्ची न बनाकर उसे 


जीवन में उतारना आवश्यक है । 


भगवान महावीर की कोरी “जब” मनाकर या नो्मिस्मरा करके भी 
'हस अपने जीवन को ऊँचा न उठा सर्केंगे । क्योंकि उन्होंने बताया ६ कि 
-सब॒कों अपना मार्ग अपने आप ही तय करना पह५ँतों है। जैछे दूसरों 

पर भरोसा करने पर खेती नहीं छषती बैठे ही अपना विकास मी डे: ४3238 


-शील बने बिना नहीं हों सकता ।, 


नमक 


हे पर 
महत्ता का खोत 


रि्पभिदास रांका 


अत्वेक व्यक्ति ैँचा उठना चाहता है-महान्‌ होना चाहता है। 
उसको हार्दिक मंहत्त्याकांक्षा होती है कि उसे सम्मान मिले, उसकी प्रतिष्ठा 
हे । यह स्वाभाविक ही है। आत्मा को अनन्त शक्तिसंपन्न तया ऊर्ष्वगामी 
साना शया है। ओर यह आत्मा प्रत्येक प्राणी में विद्यमान रहती है। 
आत्मा का स्वमाव है, अनन्त ज्ञान और सुखमय रहना और इसी की प्राप्ति 
के लिए जगंत्‌ का श्राणी प्रवलशील रहता है । लेकिन इच्छा और प्रइ॑ंति 
की प्रवलंता तथा प्रवत्त की स्ेम्टता के बावजूद भी बहुत कम आत्माएँ 
अपना विकात कर पाती हैं । बहुत कम आदमी मइहत्ां की चोटी पर 
पहुँच पाते हैं। हम विचार करें कि ऐसा क्यों शेता है ! 

स्वये-स्कूर्ति या निजी प्रेरणा से विकास-पथ पर अग्रसर होने वाली 
आत्मा यों में एकाध होती है । उर्वताधारण का जीवन अपने चारों ओर 
के द्रव्य, क्षेत्र, काठ और भाव से आकर्षित और अनुप्राणित होता दे । 
कगत्‌ तो लेन-देन का बाजार है। इसीके सहयोग पर सम्पूर्ण व्यवहार 
शेंतां है । चुग. वातावरण या परिस्थितियों को अपने अनुकूल बनाने वाले 
बहुंत कम होते हैं। जो ऐसे हैँ वें कठिन से कठिन परिस्थिति में भीं अपनी 
सार्यकता सिद्ध कर उंते हैं । कालन्तर में यही आत्माएं तीर्यकर, तथागत, 
अचतार अयबा देव कहलाती हैँ । जंगत्‌ का सामान्य प्राणी इन आत्मार्भो 
से ही प्रेरणा लेता है और आगे बढ़ता है। जिसे अपनी उन्नति की चाइ 
नहीं दे उसे प्रेरणा लेने की जरूरत नहीं होती, और न ऐसों को प्रेरणा दी: 


मसह्ठता का स्रोत 2०७- 


ही जा सकती हैं । हम मान छेते हैं कि हमें जीकस का सर्वोच्च और 
धाब्वत आनन्द प्राप्त करना है, क्योंकि हम चाहते हैं कि महत्ता की प्राप्ठि 
इसी प्रकार हो सकती है । लेकिन प्रश्न यह है कि किसे महान्‌ माना-जाय 
ज़िससे प्रेरणा ली जा सके ! क्योंकि यह. एक ऐसी दुनिया है जिसमें - 
व्यक्ति का अहँ और उसकी माया अपना ऐन्द्रजाल्कि वैमव लेकर बाजार 
में खड़ी रहती है । अधिकांशतः होता यह है कि वेचारा उन्नति का इच्छुक 
भोद्य प्राणी उसकी चकाचोंध में फंस जाता है । इसलिए अपने मार्ग पर- 
प्रकाश पानें के लिए, सहारा पाने के लिए, शक्ति पाने के लिए. किन 

महान्‌ व्याक्तियों के जीवन से प्रेरणा वी जाय, इसपर विचार करना आवश्यक 
हो जाता है । 

महापुदष देश और काल की समा से परे होते हैं । उनकी प्रत्येक 

प्रदनाति में जन-हित और आत्मकल्याण की दृष्टि रदती है। उनकी महत्ता 
सा्वदेशिक और सर्वकालिक होती है । यों दुष्टता और करता भी सीमा- 
पर पहुंच कर बड़ी हो जाती हैं छेकिन ये व्यक्ति को कर्लूकित रूप में ही 
जीवित रख सकती हैं; इसलिए, इन्हें श्षुद्रता ही कद्दा जा सकता है । राम 
पे छोह्य लेनेवात्म रावण कोइ कम महान्‌ नहीं या, उसकी भी स्म्रति उत्तनी 
दी प्रबल है जितनी राम की | राम को जानने वाद्य रावण को भूल नहीं 
सकता । लेकिन, रावण की मद्तत्ता (१) इतनी ही है कि वह .अहदता से: 
कपर नहीं उठ पाता | अतएव महान व्यक्ति या महापुरुष हम उसे ही कह 
सकते. हैं. जिसकी प्रेरणा निरन्तर नवीन रूप में विकासोन्मुख प्राणी को: 
उत्साहित और आनन्दित करती रहे । महान्‌ चह है जिसका जीवन प्राणि-- 
कल्याण में निरन्तर ब्यस्त रहा हो, जिसने स्वयं को भी .जागतिक आज्ञा-- 
प्रत्याज्ञाओों से ऊंचा उठा लिया है। वह अपने को जगत्‌ से बिग कर: 
छेता है, लेकिन जबता उसे अपने में समेंट लेती है । 





ह्श्०्टः घर्म और संघ्क्ति 








लेकिन सामान्य और अल्प-शक्तिमान्‌ श्राणी की कुछ सीमाएं होती: 
हैं. अपनी सीमा में ही वह अपने लिए, प्रकाश और पथ पा-सकता है। 
'क्षेत्रगत और काल्गत उसकी दृष्टि सीमित होती है । हम भारतवासियों के 
'लिए इसी देश के 'महापुरुष का जीवन प्रेरणाप्रद और छाभप्रद हों सकता' 
'है। इसका एक कारण यह भी है कि महापुरुष भी अपने ल्षेत्र ओर काल 
'की विज्येपताओं से ही अपने लिए साधन जुगते हैं। अपने पास-पड़ोस के 
क्षेत्र और परिस्थितियों से जैसा हवा-पानी उन्हें मिलता है, उसीका प्रदण 
भावी पीढ़ी कर सकती है । ह 


भारतवर्ष में अनेकों मक्षपुरुष सहसों वर्षों भें हुए हैं ।, प्रत्येक के 
जाबन की भिन्न मित्र विशेषताएँ हमें देखने को मिल सकती हैं। पौसणिक 
काल, ऐतिहासिक काल और वर्तमान काल में जितने भी महापुरुष हुए हें, 
उन्होंने तत्कालीन परिस्थितियों का सांगोपांग अध्ययन कर जो अनुभव 
हमारे सामने प्रस्तुत किए हैं वे आज भी प्रेरणादायी हो सकते हैँ । लेकिन 
आश्चर्य की बात है कि हमारे पूर्वजों ने उनके जीवन को अनुकरण,के 
स्थान पर केवल पूजा के योग्य बना दिया है। ज्ञात नद्टीं, किस मक्त के 
हृदय में यह क्रिचार सर्वे प्रथम उदभूत हुआ कि महापुरुष के जीवन को 
मानवता से ऊंचा उठा कर अतिमानवता या अतिशर्यों को रंगीनियों से 
अंलंकृत कर दिया जाय। भछे ही उन भक्तों की दृष्टि यह रही हों कि 
इससे उनकी महत्ता ओर भी झर्दधिंगत हों सकेसी, लेकिन जहाँ यह चित्र 
भक्तों को आकषित कर सकता है, वहाँ उस से उन्नति के पथिक को मार्ग 
नहीं मिल सकता | “हमने अपने जन-नेतांओों को इतना ऊँचा विठा दिया 
कि वहाँ तक हमारी पहुँच ही नहीं हो सकती । चमत्कारों और अतिशर्यों 
की: बहुल्ता में हमारे. मार्ग में इतना“अधिक प्रकाश फैल गया है कि देखना 
भी कठिन हो गयो। वात्तविंकता यानी जन-हृदय से वे दूर पढ़ गए। राम 
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ओर क्लंण हमारे देश के चहुत बड़े जन-सेवक ये । लेकिन वे इतने अली 
क्रिक बना दिए गए कि बुद्ध और मद्दावीर जैसे महापुरुषों कों इस दृष्टि का 
' विरोध करना पड़ा। उन्होंने कद्दा था कि मानवता की स्वामाविक सीमासे' 
. परे कोई मी महापुरुष नहीं होता । लेकिन यह भी कम अचरज 'की बात- 
नहीं है कि बुद्ध और मशझवीर पर इस अलछोकिकता का आवरण कुछ गहरा. 
ही डाला गया है। महात्मा मांधी इस युग के महापुरुष ये। लेकिन. 
विद्यानू की यह शंका, दो-एऋ शताब्दियों में मूर्तिमती हुए बिना नहीं रहेगी 
'कि लोग शावद्‌ ही सोचेंगे कि ऐसा पुरुष दो हाय-पैर वाला होकर जमीन! 
पर चल-फिर भी सकता हैं। मतलब, गांधीजी को . भी अलौकिकता के. 
आवरण में कैद कर दिया जायगा । 
कहो तो ऐसे महापुरुष हमें सन्‍्मार्ग पर चलाने आते है, हमें अपनीः 
भूल सुझाते हैँ और जीवन-निर्माण की अयौत्‌ आत्म-शक्ति को प्रकट करते 
- हैं. और कक्श॑ उनके भक्त हैं जो उनमें टोकोत्तरता स्थापित कर अत्वाभाविक 
रूप में इंश्वरत् की कल्पना कर लेते ७। इन्हें मगवानू कह कर हम 
.याचक बन जाते ५ । अपनी छोकिक सिद्धियों के लिए. उनसे याचनाः 
करते हैं, उनकी मनौतियां मानते हैं| सचमुच यद्ट उन जैसे महपुरुषों 
का अवर्णवाद है, उतका यह अपमान हैँं। हमारी समझ ओर संस्कार्रो की 
यह भूल है । वें तो अपना कल्याण कर चले गए और रास्ता बना गए ।' 
अपने सिद्धान्त के ये स्वयं उदाइरण चने थे । अन्न उनसे मांगना तो 
_ परावलूम्बन है, पाप है। इसे कोई भक्ति भले ही कहे, यह है वास्तव में. 
खार्य। महा विचार करने की वात है कि जिन महापुरुषों का हृदय. 
* ग्राणी-मात्र के प्रति दवा, समता ओर प्रमुदता से मरा या, उनसे दम- 
याचना करते ६ कि यदि हंमारे शत्रु का नाश हो ज्ययगा तो इतना रुपया, 
“मिठाई आपके चरंणों पंर भेंट चढ़ाई जायगी ।ः अगर यह भक्ति हे तो इसे 
एक क्षण-मात्र भें जल्नमुन कर खाक हो जाना चाहिए । 
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इसलिए अपने मद्मपुरपों के जीवन पर आवेष्टित चरमह्कारपूर्ण. जाल 
को दूर कर उनके कर्ममय जीवन को. देखने का प्रयत्न करना चाहिए । 
हमारी श्रद्धा उनके चमत्कारों पर नही, उनके जीवनव्यापी कार्यों पर होनी 
आाहिए, और केवछ श्रद्धा ही नशि, उन कार्यों के भीतर उनकी जो-जो 
भावनाएँ रही हों, उनमें अपने को समरस करने की प्रवृत्ति होनी चाहिए। 
बनशोमा से परिपूर्ण चित्र के आगे मनौतियों मनाने या उसका अवलोक्षन 
'करने मात्र से जिस प्रछ्मर पर्यटन का छाम और फर्लो का आध्याद नहीं 
मिल सकता, उसी प्रकार स्वये के जीवन को कर्म-मय बनाए, जिना मगवान 
की मनोतियों' के लिए रिश्वत में अटूठ धन चढ़ाने पर भी को£ लाम नहीं 
'हो उकता । जो ऐश करते हैं वे बड़ी भूल में हैं वा फिर निपट आखझ्ती 
ओर स्वार्यी हैं।| ४ 
भगवान महावीर और मुद्ध दोनी राजपुत्र थे ।। उन्हें समत््त प्रकार 
-का सांसारिक मुख और उसके साधन समुपलत्च थे | लेकिन उन्हें इससे 
सन्ताष नहीं हुआ । रहत्याग करके उन्होंने दु्खों से मुक्त शोनें का मार 
ढूंढ । वर्षों की कठोर साधना के उपरान्त उन्हें चिसन्‍्तन सुख का मार्ग 
-भिश ) जबतक वे सुख के मार्ग को खोज नहीं पाए, ब्रिछक्ु मौन रहें 
ओर जो भी घकट आए. उन्हें समता और घीरता से सक्टा | छेकिन उन्हें 
इतने से दी सन्‍्तोंत नहीं, हुआ फि थे अपने कल्याण का मार्ग पा गए | 
' उनका हृदय तो जन-जन के दुखों से करण था। यही उन की- विदेषता 
यी। राम के जीवन हो शुद्ध आंखों से पदने पर प्रतीत द्वोता है कि 
“ गरीर और -दुखो जनता को. अपने समान बताने और उन्हें अपनाने में 
: उन्होंने जे। कुछ क्रिया वही उनकी महत्ता थी। कृष्ण में अपने . जीवन से - 
कर्मयोग का पाठ ठिखाया । - ठुच्छ से : तुच्छ और महान. से महान कार्यों 
- के लिए कुष्य तैयार रहते थे। लेकिन कर्म-भे अवासक्ति कृष्ण की विश्येत्रता 
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: थी |; इस तरह यदि महापुरुषों के जीवन से द्िक्षा ली जाय-तों: उनकी 
पूजा सार्थक्‌ हो सकती -है । 
अपने. आपको व्येक-नेवा. और लोक-सेवक बता.कर महत्ता. की फोडि 
में अपने को खड़ा करने का प्रयत्न करने वालों से इतिहास भरा पड्टा है। 
लेकिन यथार्थ में महान वे ही होते हैं जो दुखी जनता को सुख का रुच्चा 
रास्ता बताते हैं। महापुरुषों की यह क्शिषता होती है कि वे जनता को 
उसकी ही वस्तु बतल्ा देते हैं, जिसे वह भूली होती है। वे सच्चे लछोक- 
शिक्षक होते हैं । जनता के दुख-दर्द को समझने के. लिए दूर-ूर तक 
अमण करते हैं, कष्ट सहन करते. हैं, जनता से संपर्क स्थापित करते हैं, और 
. इस तरह जन्न वे. वास्तविक स्थिति समझ लेते हैं, .त्व उपदेश करते हैं । 
उनकी शिक्षा इतनी सरल और सहज होती है कि भोता अपनी ही परिष्यिति 
और वातावरण में से अपनी उन्नति के साधन सुगमता से जुद्य सकता है । 
भ० महावीर की वाणी पश्च तक समझ लेते थे, इसका अर्य यहीं तो है कि 
'पश्नु-पक्षी तक से उन्हें प्यारथा। वे उन्हें इस तरह पुकारते और प्यार 
. करते थे कि पश्न-पक्षी उन्हें अपना हितिंषी समझने लगते । तत्काडीन 
यकज्ञ-यागादि की मीषणता का वाताचरण इस बात्सल्य की कल्पना दे 
सकता है । 
इस युग के महयपुरुष बापू को ही लें। उन्होंने थो कुछ फिया वह 
आत्मकल्याण के लिए ही किया था। लेकिन वह जो कुछ करते वह जनता 
को ऐसा लगता था सानों उसका खय॑ का वह कार्य हो। जनता की 
आकांक्षा को समझ कर वापू राजनाति में कूद पड़े । अनेक संकट सहे । 
जिनके वेयक्तिक स्वार्थों पर .कृठाराघात:छता. या, वे उत्तका विगेघ मी करते 
रहे । यही हाल - महावीर “और बुद्धव्का भी या। छोकेंने विज्ञाऊ जन- 
हृदय का प्रतिनिधि होता है महापुरुष | वह ऐसे संकर्टों को खुशी से 
सहता हैं। क्योंकि वह जानता: है कि स्वार्यों का वियेध स्थायी औरूयणा 
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नहीं होता | जन-हितिधी को जनता अपने आप अपना लेती है। इसी 
कारण इम बुद्ध ओर महावीर को नहीं भूछ उके और बापू को भी करोड़ों 
जनों का सहयोग मिला, जनता उनकी अनुयायिनी वनकेर रही । 


इसलिए. बिन्हें महान बनेना हों, लोक-नायक बनना हों, उन्‍हें 
आत्मकल्याण का प्रयत्न निःस्पृह्द बन कर करना चाहिए. उन्हें चादिए कि ये 
जनता की सुप्त-शक्ति को इस प्रकार जागरित करें कि उसे ज्ञात भी न होने 
पाए, कि उपदेश की कोई अपेक्षा इसमें काम कर रही है। इसके लिए. 
ल्येकमानस के गहरे अध्ययन और साधना की आवश्यकता है। आने चाले 
संकर्टो में परम घीर बन कर और मिलने वाले सुखों में नित्तांत निःसंप्ह रह कर 
जो जनसेवा करेंगा, छोक नोयक का या मद्दत्ता का गोरब 'उसे ही मिलेगा | 
यही एक ऐसा ख्लोत है जो इम महा तक यहेुँता सकता है । 
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जैन-धर्म में उदारता 


जमनालाल जेन 


'उदारता' कोई बना बनाया तत्त्व या सिद्धान्त” नहीं कि उसकी 
रेभाषा दी जा सके । यह तो एक जृत्ति हैं जों मन और आत्मा से 
सन्‍्ध रखती है। किसी एक दृष्टिकोण या प्रवृत्ति से उदारता की सही 
हवान॑ होना सम्भव नहीं है। इसे समझने के लिए हमें अनेकान्त- 
णाली का आश्रय लेना होगा ! 

अनेकांत' यानी सोचने के अनेक दृष्टिकोण और.किसी के भी प्रति 

आग्रह-विद्दीन भावना । एक ही वस्ठु या विषय में एक साथ अनेक गुण 
होते हैं, परंतु प्रत्येक आदमी अपनी आवश्यकता ओर उपयोगिता की दृष्टि 
से किसी एक गुण को अपने प्रयोग अयवा प्रतिपादन का विपय बनाता 
है। दूसरे का दृष्टिकोण स्थिति और परिस्थिति की मित्रता के कारण 
विपरीत मी शों सकता है। यदि एक दूसरे के उद्देश्य ओर अर्य को समझ 
लिया जाय तो पारस्परिक आग्रह समाप्त होकर समन्वय की भावना को 
बल और प्रेरणा मिल सकती हैं । अनेकांत यही सिखाता है। संक्षेप में 
अनेकांत की व्यावहारिक देन यही है कि हीं के आम्रह को छोड़कर भी 
की समन्वय-भूमिका पर आवें। इससे झगड़े शांत हो सकते हैं। 
'एक संगी के लिए, ग़ुणकारक होंनेवाला जहर दूसरे के लिए. संह्वारक मी 
हो सकता है; लेकिन ऐसे दोनों व्यक्ति यादिे अपने अपने भाम्रद पर भट्टे 
रहें और कहें कि गुणकारक ही है और संझरक 'हीं है तो सिय्रा झगड़े 
और अबव्यवस्था के परिणाम कुछ नहीं निकलेगा । 
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यही बात उदासता के बारें में कही जा सकती हैं। किसी आदमी 
का कोई कार्य एक को उदारता-पूर्ण दिखाई देंता है. और दूसरे को 
कृपणता-पूर्ण | इस तरह प्रन्नत्ति की बाहरी बातों से ही उदारता-कृपणता: 
का अंदाज नहीं लगाया जा सकता। यह निष्कर्ष की करोंटी नहीं 
हों सकती । 

यहाँ एक कहानी याद आ रही है। किसी नगर में एक घनवान 
सज्जन रहते थे । कृपणता में वे 'मदखीचूस' के समान प्रसिद्ध थे । उनके 
पुन्न का विवाह हुआ ओर नई वहू घर में आई। एक दिन बहू के हाय 
से काँच की कोई चीज फशे पर गिरने से फूट गई । इससे सेठ साहब को 
इतना रंज और क्षोम हुआ कि वे उस दिन शांति से भोजन भी न कर 
सके । चह्दू कों यह सब देखकर बहुत आश्चर्य हुआ कि वैसी अनेक चीजें 
बर में रखी हैं और उसका कोई मूल्य भी न था, फिर भी उस छोटी-सी 
चर्तु के लिए इतने दिलगीर बन जाना सचमुच उनके मन की संकीणता 
को सूचित करता है | 


संयोग की बात कि उनका कोई नोकर एक बार बीमार पड़ गया । 
तत्रियत दिन-पर-दिन खराब होने लगी | सेठ छाहइब्र चिंतित हों उठे । 
वे प्राविदिन प्रातःकाल जिधर घूमने को जाया करते, उसी ओर उसका 
मकान पड़ता था। एक दिन वे उसके यहाँ पहुँचे । देखकर बहुत 
अचरज हुआ कि इस कड़ाके की ठंड में बेचोरे के पास ओदने को पर्याप्त 
वस्र तक नहीं है । उन्होंने तत्कांड अपनी कीमती शाल उसे सौंप दी | 
घर आकर उन्होंने उसके इलाज के लिए भी आवश्यक प्रत्नंध कर दिया । 
चाद में जब वह उनकी शाल-चापस करने लगा, तब सेठ ने कहा ४ “नहीं, 
इसका मैं क्‍या करूँगा | यह शाल तो मैंने उसी दिन तुम्हें दे दी थी। 
यह अब् तुम्हारी ही हैं |” 
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बहू की घारणा को एक घक्का छगा । सेठ ने उससे कहा : “ बेटी, 
चुराई और व्यर्यता की स्वीकृति का नाम उदारता नहीं है। अउली 
-उदारता तो सार्थकता और उपयोगिता में है। संचय और त्याग में विवेक 
होना चाहिए |” 

यह कथा सोचने-समझने की व्यावहारिकता पर अच्छा प्रकाश - 
डालती है । दोनों दृष्टिकोण असत्य नहीं हैं, परंतु सवोग सल्व भी नहीं 
हैं। सर्वांग या पूर्ण सत्य का प्रवोग कोई भी नहीं कर पाता | इसलिए 
प्रयत्न यही होना चाहिए कि हर एक विषय पर अनेकांत-हृष्टि से विचार 
किया जाय | एकांत दृष्टि में आप्रद छ्ोता हें और आम्रदवाला सत्त्य 
समन्वय की कोटि मे न आने से वस्तुतः असत्य ही होता है । 

केवल व्यवद्ार ही नहीं, विचार के क्षेत्र में भी अनेक विपयों पर 
यह अनेकांत-हष्टि सब को समझने तथा समझाने में मार्ग-दर्शन कर 

सकती है । शी 

| लगभग अठारह-सौ वर्ष पूत्र आचार्य समंतमद्र ने कटा है कि जो 
संसार के दुखों से छुड़ाकर उत्तम सुख में घरता हे, वह धर्म है। लेकिन 
आज हमारे धार्मिक जीवन में काफी संकीर्णता ओर कद्दरता आ गई है । 
अपने-अपने धार्मिक वादों और आम्रहों को महत्त्व प्राप्त दें जाने से हमारे 
चार्मिक संस्कार अत्यन्त अनुदार वचन गए & । इसका परिणास समय-समय 
'पर देश के लिए. बहुत अनिष्ट हुआ है। कल्याण का धर्म कद्स्ता के 
कारायणह में बंदी दोकर अकल्याण-मय बन गया है । 

पच्चीस सो वर्ष पहले राष्ट्र की धार्मिकता ऐसी डी अकल्याणमव 
हो रही थी । ऐसे ही वातावरण में भगवान्‌ महावीर स्वामी ने आत्म- 
सांधंना द्वारा आचार भें अर्दिसा: और विचारों में ऋनेंकान्त' के दुत्न का 
अकाश जनता के हृदय में फेलाने का प्रयत्न किया । उन्होंने देख लिया 
प्या कि स्व्रार्थी और अधिकरार-लोडप ज्यक्ति अपने वहप्पन को अक्लुग्य 
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बनाए. रखने के लिए ही संकीर्णता को बढ़ाते हैं। समाज और- जीवन में 
इसी संकी्णता से विषमताएँ और संघ बढ़ते हैं। और, यह सब घर्म के: 
नाम पर होता है। उनके हृदय में यह सत्र विचार तृफान मचाने छगे' 
और वे घर से बाहर होकर रुच्चे घर्म को पुनः जागरित करने के लिए: 
प्रसबलशीौल हो गए। | 

वर्ण-मेद की दीवारों को तोड़ते हुए, उन्होंने कह्दा कि जन्म से वर्णा 
को मानता संकीणता है, क्योंकि इस से मनुष्य- मात्र के प्रति समत्व की 
भावना जागरित नहीं. होती और बड़प्पन प्रदर्शन इतना उम्र हो जाता है कि. 
मनुष्य अहकारी, प्रमादी तथा शोषक बन जाता है| दर्ण बुरी चीज़ नहीं 
है, परंतु इसे कार्मिक प्रधानता सिलनी चाहिए। आदमी का कर्म या 
विचार अथवा योग्यता हद्वी उसके वर्ण को प्रकट करे। इससे आदमी! : 
अपने कर्चन्य के उच्चत्व या विकास की तरफ सदा जागरूक रहेगा ।' 
महावीर स्वामी क्षात्रिय ये, परंतु उनके प्रधान शिष्य इन्द्रभूति ब्राह्मण ही 
बने, जब कि अनेक मुनि और भ्रावक उनके अनुयायी वर्षों से उनके संघ: 
में. रहते आए थे । इन्द्रभूति तों पहले उनके मक्त भी नहीं ये, बल्कि क्र 
विरोधी विचार-घारा - के ,विद्वान्‌ थे। यह घटना हमें बताती हैं कि उनः 
के आगे गुर्णो का ही मूल्य था। उन्होंने वर्ण-मेद को अनावश्यक नहीं. 
बताया, परंतु यह भी कहा कि वर्णत्व पैतृक अधिकार नहीं है। अपने 
अपने कर्मों के अनुसार ही व्यक्ति वर्ण कों प्राप्त हों- सकता है। जो! 
चाण्डाल विक्षा-दीक्षा से सुध्स्कारा ओर संय्मी होकर देबों द्वारा. पूज्य हा' 
सकता दे वह ब्राह्मण हैं, और एक ब्राह्मण कुल में उत्पन्न होकर भी नौीच-* 
झद्ग है जो चरित्र से गिरकर पतित जिन विताता- है। वर्ण ही क्यों, 
- स्वयं महावीर स्वार्मीने तो यहां तक कहा कि विवेकहीन होने पर मनुष्य: 
को पश्ु के समान ही 'मानना चाहिएं। उन्होंने कार्यों में ऊंच-नीच के 
भेंद-भाव को कोई महत्त्व नहीं दिया; यही कहा कि उन में पवित्रता और 
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पवित्रता कितनी हैं, वही मुख्य है। इसीसे मनुप्य की पहचान 
'होती है। ह | 

उदारता में पराधीनता और संकीणता की स्थान नहीं हो सकता। 
उन्होंने स्वये की साधना से बताया कि मनुष्य की उन्नति स्वयं उसके हाय 
में है। प्रत्येक आत्मा स्वभाव से परमात्म-स्वरूप हैं, आनन्दमय है. 
प्पुरुषार्थ की जहरत हैं| - पुरुषार्थ करों, उसका फल अवश्य मिलेगा | 
इसमें सिद्धि अपने आप मिल जानेवाली है। इस तरह उन्होंने पस्मात्मा 
अविषयक पराधीव मावना को भी दूर करके उदार मनोइचि का प्रशध्त 
“मार्य खोल -दिया ! 

निए अनेकांत-दृष्टि का. ऊपर उल्लेख किया गया हैं। बढ दूसरों के 
“विचारों को उदारता से देखने के लिए मार्ग-दर्शन करती है | भारत 
व्वर्प के प्रायः समी धार्मिक और दाशंनिक सम्प्रदाय परएपर एक दूसरे से 
'इमेशा '३६? ही रहे हैँ, उनका समन्वय नहीं हों पाया । परंतु मद्दावीर- 
स्वामीने अनेकांत-दाट्टि से सत्र को समन्वय के सूत्र में गरंफित करने का 
अयत्न किया । विविध दृष्टिकोणों का समन्वय पूर्ण सत्य को प्रस्तुत कर 
देता है । इस अनेकांत दृष्टिकोण को न समझने के कारण ही पारस्परिक 
“झगड़े बढ़ते और उम्र होते जा रहे हैं । 

सच कहा जाय तो लैन घर्म का उदय ही विषमताओं को नष्ट 
"करने के लिए. हुआ था। इसीलिए यह छोक-धर्म रहा। छोक-घर्म की 
यह विशेषता होती है कि वह भाषा, प्रान्त, वर्ण, जाति आदि की सीमाओं 
से मुक्त द्ोता हैं और किसी के प्रति आम्रह नहां रखता | 

जैनाचारयों ने भाषा के विषय में मी उदार दृष्टिकोण दा परिचय 
पदिया है। दूसरों की तरह उनका कभी भी आग्रह नहीं रद्य कि अमुक भाषा 
पे ही धर्मोपदेश दिया जो सकता है और अमुक 'वर्ण' वा वर्ग ही 
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. उसका मनन-अध्ययन करने का अधिकारी है। आहत और अपम्रंश जैसी 
असाहित्यिक भाषाओं को अपनाकर उन्‍हें समृद्ध तथा गौरव-शालिनी पनाने' 
का श्रेय जैनाचारयों को ही दिया जा. सकता है। इतना ही नहीं, आज- 
की प्रान्तीय भाषाएँ मी इन्हीं की उपज हैं। राष्ट्रमाषा हिन्दी का सीधा: 
सम्बन्ध इन्हीं भाषाओं से है । 

, अहिसात्मक आचरण और अनेक्ान्तात्मक विचार का प्रसार हीः 
जेनघर्म के मूल में रहा है। जैन आचार्यों की धर्म का आग्रह और नाम, 
का मोह केसे रह सकता या ! किसी भी धर्म का उपासक रहकर मनुध्य, 
आत्मकल्याण करते हुए मुक्ति तक पहुँच सकता है। जेनधर्म जिस कार्य; 
के लिए प्रकाश में आया, उसके पूरा और सफल होने पर उसके विचार 
अत्येक के आचरण में स्पष्ट प्रतित्रिम्त्रित होंगे। तब भले ही, उसका: 
अस्तित्व रहें या न रहे। अस्तित्व बड़ी चीज़ नहीं है । विचार और 
आचार का ही महत्व हैं। यह यदि हुआ या जैनी कर सके तो जैन: 
तत्वों की यह सबधे बड़ी विजय होगी। सब के लिए, सच में अपने: 
आलित्व को समर्पित कर देने में ही उसकी साथकता और सफलता है| 


लेकिन कुछ लोग प्रश्न उठाते है कि जैन धर्म जन्न इतना उदार 
और समष्टि-हदित का समर्थक हैं, तब उसके अनुयायी या उपासकों की 
संख्या इतनी कम क्‍यों हे ! 

प्रझन महत्त्वपूर्ण है। जैनघर्म निमृत्तिपूरक अर्थात्‌ आत्मकल्याणा 
'का घर्म रहा है। निवृत्ति या आत्मकल्याण के लिए. शरीर और शर्सर 
सम्बन्धों के प्रति अनुराग या ममता को स्थान नहीं दिया जा सकता ।' 
एक छंसारी जीव:के; लिए शरीर और परिवार तथा वाह्याकर्षण के साधर्नो' 
के प्रति निर्मम होना अत्यन्त कठिन हैं। इसीलिए, ऐसा छगता है किः 
जैनधर्म में “आचरण की उदारता ” को स्थान नहीं दिया गया । आचरण 
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की उदारता यानी शिश्रिलाननार । जैनधर्म के आचरण विषयक यो बत- 
विधान-नियम हैं, उन्हें -कठीर रखने का कारण यही प्रतीत हीता है कि 
नियृत्ति में या द्याग में शियिल्ता न माने पाए। आत्मकल्याण सहज 
तो नहीं है। जितना कठिन मोंह का त्याग है, उतना दी कठिन आत्म- 
कल्याण भी । शिपिल्यचार जितना बढ़ता है समाज और राष्ट्र में उत्तनी 
ही विषमता बढ़ती है। इसे तो जैनाचार्यों की वैचारिक उदारता ही 
समझना चाहिए कि उन्हें संख्या-वृद्धि का मोह नहीं रहा | इसमें उनकी 
राष्ट्र और विश्व-्कल्याण की भावना ही रही । 


इस सम्बन्ध में एक बात और भी महत्त्व-पूर्ण है। शियिल आचार 
को अत्वीकासर करके भी व्यक्ति की चरित्रद्दीनता को उन्होंने करणा की 
दृष्टि से देखा है। जैनाचार्यों ने कहा कि चारित्र-मोइ की प्रबलता से 
सम्मब है कि मनुष्य चारित्रय से च्युत हों जाय या उसका विधिवत्‌ पालन 
न कर सके, परन्तु उसे उपदेश और प्रायश्चित्त द्वारा मार्ग में पुनः स्थित 
किया जा सकता है या ऐसी प्रेरणा की जा सकती है। फिर भी चरित्र 
की कठोरता में कोई कमी नहीं की गई। उसका समाजगत महत्त्व ज्यों 
का त्यों रहा । हां, व्यक्ति की कमियों को फरुणाइष्टि से देखा । 

चारिभ्रिक पतन सबका समान नहीं होता। उसके उद्धार या 
निवारण का प्रकार भी सबके लिए एक-सा नहीं होता। बेन पुराणों में 
पऐेडी अनेक कयाएँ पढने को एिलती हैं जिले में चरित्रःहीन या शीन-चरियों 
को पुनः साधना के पथ पर अग्रसर होते चित्रित किया गया है । वैयक्तिक 
द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव को अस्वीकार नहीं किया जा सकता । 


- सामाजिक जीवन का सुख्य सूत्र है 'परस्परोपग्रहोजीवानाम! । 
अयात्‌ हमारा सामानिक जीवन पारस्परिक उपकार पर निर्भर रहता है । 
लेकिन इस सिद्धान्त की व्यावहारिक सार्थकता ग्रत्येक श्राणी के चार्रो तरफ 
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फैले वातावरण, स्थिति, शक्ति समय आदि की अपेक्षा रखती है.। . इसलिए 
श €ः पं च्षैे हे ३ 
सामानिक जीवन का मार्ग निर्धारण करते हुए जनधम ने बताया कि प्रत्येक 
व्यक्ति को अपने द्वव्य, क्षेत्र, काल और भाव को देखकर कार्य करना 
चाहिए | पेर उतने ही रुम्त्रे फैलाने चाहिए जितनी लम्बी चादर हो । 


किन्हीं विशेष कारणों से जो सतियों एक बार हमारें सामाजिक 
जीवन में प्रविष्ट हो जाती हैं, वे सदेव वेसी ही चनी रहें, बह आम्रह ब्यर्य 
है। इसीलिए तो द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव की वात . कही गई है। शीत- 
काल में उपयोगी पड़नेवाछा ऊनी कोंट ओ्रीष्मकाल में तो लाभ नहीं दें 
सकता । शहस्यघर्म ओर उसके भीतर .समाद्वित समाज धर्म का निरूपण 
करते हुए जैनाचायों ने सम्यक्त्व के आठ अंगों का वर्णन किया है.। पहले 
चार अंग व्यक्तिगत महत्त्व रखते. हें. और दूसरे चार सामाजिक महत्त्व । 
यहाँ तक कि दूसरे चार अंगों के पालन के लिए पहले चार अंग सहायक 
होते हैं। इन अंगों की विशेषताएँ, आचार्य समन्तभद्र ने अपने रत्नकरेंड 
भ्रावकाचार (गहस्थ-धर्म-शास्त्र) में अच्छी तरह बतलाई हैं। यहाँ सामा- 
ज़िक चार अंगों के विषय में प्रसंगवशात्‌ कुछ कह देना उचित प्रतीत 
होता है । 

पहला अंग हैं उपयूहन | इसका मतलब यह हैं कि किसी की 
बुराई को प्रकट नहीं करना चाहिए | प्रायः बुराइयों प्रकट करने या उनके 
द्वास व्याक्ते को चिदाने से वे दवती तो नहीं, बल्कि बढ़ती हैं और आग्रह 
बढ़ता हैं। इस अंग में पतन के प्रति कारुण्य भावना को महत्त्व दिया 
गया है-। अनुरोध ओर प्रेम से बुराई दूर की जा सकती है। आशा, 
अनिवार्यता, अह्टिष्कार और कुदृन से प्रतिकिया बढ़ती है, अहंकार 
फुफकारने लगता है । 
... दूसरा अंग दे स्थितिकरण । किसी को धर्म या ध्येय से च्युत होते 
देखकर विविध उपायों द्वारा सम्यक मार्ग में स्थित करना, इस अंग की 
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“विशेषता है। . गिरते को मिराना या गिरे को देखकर -दंछना मनुष्य का 
कर्त॑न्य नहीं है । इस समय विविध समार्जों में जाति-वहिष्कृत या घर्म- 
"वंचित करने की जो प्रया दिखाई देती है उससे तो प्रतीत होता है कि 
“इसे उपयोगी समझनेवालों ने स्थितिकरण अंग के महत्व को समझा ही 
- नहीं है या समझने में भूछ की.है। या संस्कारों तया रूदियों के थपेंडे 
-खा खा कर छृदय चिकना घड़ा बन गया-दे जिसपर कोई भी विचार 
- अपनी चिरन्तन तो क्या क्षागिक छाप भी स्थिर नहों कर सकता। 
तीसरा अंग है प्रसावना । अच्छा कार्य करनेवाले का उत्साह 
बढ़ाने के लिए उसकी प्रशंसा करने और आदर. देने का नाम प्रभावना 
“है। ऐसा करने से दूसरों को भी वैसे ही कार्य करने की प्रेरणा मिलती 
है और समाज का गौरव बढ़ता है। इसमें एक मनोवैज्ञानिक तथ्य यह दे 
"कि कार्यकत्तों अपने को समाज सें सबके साथ समझता है और एकाकीपन 
अनुभव नहीं करता | समंतभद् स्वामीने - तो कहा है कि ' जैसे भी होवे 
प्रभावता का प्रयत्न करना चाहिए । 
चौया अंग्र है वात्सल्य । मनुष्य मात्र के प्रति गो-वत्स सम प्रेम 
“करना चाहिए । एक-दूसरे के 'ुख-दुख में सहयोग देने से आत्मीयता 
“बढ़ती है। किसी-किसी मनुष्य में हम एक प्रकार की कमजोरी देखते 
हैं यानी वह परिस्थितियों के चक्कर में आकर अपने को सबसे अलग याती 
' निरीदह अनुभव करने छगता है। ऐसे आदमी के प्राति सदभावना पूर्ण 
“व्यवहार करने से उसमें हीनता की दृष्टि पेंदा नहीं हो पाती। इस अंग 
"के मूल में संगठन, सौजन्य, सद्भावना के चीज हैं । 
उदारता के नाम पर आज यश्योकामना, नामन्चरी की लालसा बद्‌ 
- रही है, उसकी भयानकता से हमें बचना चाहिए। यह धोखा है, वंचना 
“है। स्वार्थ और संकीर्णता का त्याग करने से दी उदारता दी बृत्ति जायरित 
ओर विकसित द्वोती हे । 
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मिखारी की नींब पर ही दाता का जासाद निर्मित होता है ४ 
आवश्यकता की भूमे में ही उदारता के -बीज - फल्ते-फूलते . और. विशारू- 
रूप धारण फरते हैं । बिना भिखारी के दाता का और त्रिना आवश्यकता 
के उदारता का कोई मूल्य नहीं, महत्त्व नी । 

उदार-चरित्र महापुरुषों के परिवार में सम्पूर्ण बंछुघा का प्राणी-- 
समूह एकीभूत हो रहता है । 

दुर्माग्य से आज हमारे यहाँ न सच्चे भिखारी हैं न सच दाता |. 
इस तरह सचाई के अभाव में शंखछा चौच मे दीली-ढीली हो गई है, 
जिसे हर कोई ल्ांघता है, ठुकराता है। चह निन्नेठ, निश्तेज हो गई है । 
जिस दिन उसमें तेजस्त्रिता और कठोरता आयगी, वह तनेगी, उसी दिन 
सम्मवतः सचाई के साथ भिक्षा और उदारता के दर्शन होंगे । 


इसे कोई घार्मिक उदारता कहे वा सामाजिक । मतलब सब का 
यही हो सकता है कि व्यक्ति अपने आपमें इतना सुलझा, स्पष्ट और सच हो 
कि भहं को पैदा होने और पलले का अवसर ही प्राप्त न हों सके । चाहे 
वह सूक्ष्म हो या स्थूल, अद आरिवर वह विष है जो उदारता की इत्ति को 
उगने-विकसिने-नहीं देता । हमारी उदारता सब के द्वित में ही सार्यकः . 
हो सकती हैं। उसे चादे जिस परम्परा या धर्म के नाम से पुकारा जाय ७ 


की, 


संस्कृति और"विकृति 
श्री जैनेन्द्कुमार 


संस्कृति का शब्द बहुत तरफ से उठाया जा रहा है। कुछ लोग 
उसकी बात मन से मी कहते होंगे; पर आधिक, जान पड़ता हैं, मुंद्द से 
कहते हैं । मुँह से कहने का मतलब यद्ट नहीं कि किसी तरह का मायाचार 
करते हैं। मतलब यही कि गहरे में वे मानते हैं क्रि संस्कृति वाइ की 
बात है, पढ6ी नहीं है; उपर की चीज हैं, मूल की नहीं है । यह चहुत- 
कुछ अतिरिक्त वह्सु है, जैसे मूलघन का व्याज। इसलिए जरूरत की 
नहीं, जितनी शोमा की वस्तु हैं। विलछास को बुरे अयथे में न लें, तो वह. 
विलास अधिक हैं, आवश्यकता कम | 

इस मन्तव्य के लोंग अधिकांश मानव-जाति के जिम्मेदार शासक 
और व्यवस्थापक वर्ग के हैं । उनपर दायित्व का बोझ है ओर वें प्रत्यक्ष 
कत्तंब्य से हटकर परोक्ष कल्पना में भटक नहीं सकते हैं। वें प्रकट देखते: 
हैं कि पहली आवश्यकता रहने-खाने-पहनने! की है । उसके चाद आव- 
श्यकता अच्छे खाने, अच्छे रहने भोर अच्छा पहनने की है। ब्रांच सिर्फ 
रहने से आगे बढ़कर बढ़िया रहने की .हो जाती है, तमी वह्द संस्कृति 
कहलाती है। इस लिए संस्कृति का मान हैं; जीवन-स्तरों ।, एक सौ 
रुपया मार्क खर्च में रददता है, दूसरे को पॉंच सौ लगते हैं, तीसरे को 
हजार अपयात द्वोते हं । तो इन तीनों मे संस्कारिता की क्रमशः उत्तरोत्तर 
तरतमता देखी जा सकती है । इस तरह संघ्कृति के प्रथन का निदान दे: 
चढ़ा-बदा उत्पादन और बद़ा-चढ़ा उपार्गनन। आधिक सुविधा, अयति 
आयिेक सभ्यता | 
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ये दायित्वशील जन, जो सुविधा में रहते इससे साविधा उपजाने में 
सभी रहते हैं, मानते हैं कि समस्या का रूप सांस्कृत्रिक से पहले भौतिक है । 
लोगों को आनश्यक पदार्थ चाहिए, इसलिए, उसका पर्याप्त उत्तादन और 
'समीचीन वित्तरण चाहिए । उसके लिए, फिर उचित व्यवस्था और पक्का 
“तन्त्र चाहिए. | इस सबके लिए. यत्न, अर्थात्‌ संघर्ष करना होता है। 
'जीविका सहज नहीं है, प्रकृति के और परित्यिति के साथ वह एक युद्ध 
हैं4 जीविका के लिए जूझना पड़ता है। इसलिए प्रश्न मूलतः आर्थिक 
है, यानी जीवन-मान आर्थिक हैं और मनुष्य आर्थिक प्राणी है। 


ये लोग संस्कृति के निस्संशय संरक्षक, समयेक और अमिमानी हैं । 
जानते हैं कि आर्थिक रचना में से ही संस्कृति का उद्गम हो सकता है, 
इसलिए, बात चाद्दे संस्कृति की करें, काम अर्थ का करते हैं। मेरा मानना, 
है कि वे भूलते हैं। समस्या रहने-खाने-पहनने की, नहीं है, इन्सान के लिए, 
वह इन्सान होने की है । जानवर रहता और खाता है । जेगली मी कुछ-' 
न-कुछ पहनता है। जो वस्र नहीं जानते, उन्हें प्रकृति छाल-खाल-वाल 
'पहनाती है । रहना-खाना हमारे होने की शर्त्त है। समस्या वह न थी, न 
'होनी चाहिए | असल में समस्या का वह रूप फर्जी है, बनावटी दे । सिर्फ 
होने में ही गर्भित है कि रहने को रहा जाता है ओर खाने को खाया जाता 
है। समस्या का आरम्म होता है हमारे इन्सान होने से और हमारे उत्तरोत्तर 
सही ओर सच्चे इन्सान बनने की ओर उस समस्या को उठते जाना है । 


भूख का समाधान है खा लेना । भूख लगी, शेर निकला, शिकार 
-मारा और खाकर आराम से सो गया । भूख आदमी की समस्या नहीं दो 
सकतीं, क्योंकि भूख का सीधा सम्बन्ध खाने से हे। वह सम्बन्ध मनुष्य 
के लिए, उतना सौंघा नहीं रह जाता, इसमें कारण उसकी मनुष्यता ही 
है। बीच में से मनुष्यता को हटाकर समस्या की एकदम समाप्ति हम पा 
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जाते हैं। पर वैसा नहीं हो सकता । इन्सान चाहइकर भी इस्शनियत लो! 
नहीं सकता | इसलिए, प्रश्न भूख नहीं; इन्सानियत है। 

जो मूल प्रश्न को शरीर की सीधी आवश्यकता की भाषा में देखते हैं,. 
वे प्रश्न को किसी तरह मी सुरक्षा नहीं सकते | कारण, वे उल्दे चलते हैं ।* 
जिसने अपनी मनुष्यता के ऊपर भूख को रख लिया, उसने अपनी भूख कोः 
तो मिटाया; किन्तु अपनी अनिवार्य इन्सानी हैसियत के लिए. उसने बड़ी 
आफत मोल ले ली | चोरी, ठगी, उकैती, धोंखा-देदी करके भूख को सीधा' 
भेटा था सकता है, लेकिन समस्या उससे मिव्ती नहीं और बनती है | 

यह मत कि आदमी पहले दारीर है, छठ है। अब तक कोई: 
आदमी मैंने नहीं देखा, जो शर्रर पर समाप्त दो। जघन्य से अघन्व, 
अपराधी भावना से मुक्त नहीं शोता । मावना, यानी मनकी भूख | तन की 
भूख तो भी घास से आदमी शान्त कर लेगा, लेकिन मन -से अपमान, 
उससे नहीं सहा जायगा | कहाँ ऐसे उदाहरण नहीं ईं, जह्लोँ खुशी से लोगों: 
ने भूख सद्दी है, अपमान नहीं सह्टे हैं। भूख यह गहरी हैं, यह असली 
है। और समस्या यहा है । 

इन्सान को शरीर की भाषा पर उतार कर उसकी समस्याओं का' 
निपटारा ट्योलना बेकार है। इन्सान को न समझने से ऐसी कोशिश का 
आरम्भ होता है! सद्दानुभूति का उ8में अमाव होता है। इससे जितनी 
ही यह चेष्टा वेशानिक दोती है, उतनी ही व्यर्य शेती है । 

आशय कि मैं उनते सहमत नहीं हो पाता हूँ, जो रंस्क्ृति को दूर 
की, ऊपर की, को मन्य वस्तु मानकर सन्तोप मानसे हैं और बुनियाद में' 
ही उसे नहीं लेना चाहते | 

संस्कृति जो नींव नहीं है, सिर्फ शिखर है, एक आइम्बर है। 
रावनीति जो तंस्क्ृति को साध्य के रूप में आगे रखकर साधन के रूप मे! 
साय नहीं रखती है, भ्रम और प्रपथ्ष दी उत्पल्त कर सकती है । 
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वंस्कृति एक इञ्मान है, एक इत्ति, जिसको अंगीकार हम नहीं करते 
नतो आवश्यक अयथ होता है कि विक्ृति को हम स्वीकार करते हैं । | 


भा तो विवेक पूर्वक संस्कार की ओर हम बढ़ते €, नहीं तो राग- 
'यूदंक विकार की और हटते हैँ। केवल स्पिति इस जगत में नहीं है । चढ़ेंगे 
नहीं, तो गिरना हमारे लिए लाजमी है। उन्नति का अभाव अवनति है । 
जीवन सतत गतिशीलुता है । संध्कृति की ओर है, वद भगति; अन्यया 
अवगति है; जो विकार में से आती और विज्ञति में पहुँचाती है |. 

संत्कृति, जो विद्वानों ओर विज्ञानों की वच्तु है, अनन्त शाखा-रूप 
है। बहा. मूलाधिष्ठन पाना कठिन होता है। चुनांचे ऐसी विविध संस्क- 
'तिंयों आपस में ले-दे मचाती देखी जाती दें, वेसे ही जैसे कि आधी में 
शाखाएं आपस में उलझ पहती दूँ । आंधी से अपने की अभिन्न समझ 
लें, तो शाखार्ओों के लिए. चह कठिन नहीं है कि अपनी वदाबदी में दक्ष 
के मेंरद॒ण्ड से अपने सन्नके ' सम्बन्ध को वे भूल जाये, भूल चाहे जा 
"पर उनकी स्थिति का आधार वहीं है। उस आधार से द्वी कहीं वे र्टी 
तो तत्क्षणघूल पर उन्हें आ पड़ना होगा । फिर इरियाली के वह 
और सूखकर उनके ईंधन बनने में देर न लगेगी । 


द्् 


दिया 


-संस्क्ृति ओर शेखी परस्पर विमुख तत्व हैं। हाल की बात है कि. 
यहाँ दिन-दहाड़े कत्ल हो रहे ये और शौर्य मानो उफान खा रहाया। 
'एक ओर से “अछा हो अकबर का नारा उठता था। तो दूसरी तरफ से 
हर-हर महादेवा कारनिनाद | यह पराक्रम पुरुष का पुरुपार्थ न था, उसकी 
विडम्बना थी । दोनों तरफ इसमें शेखी थीं। “अह्ा-द्ों-अकबरो और 
हर-हर मद्ठादेव पविन्न-से पविन्न:उच्चार- हैँ; लेकिन शेखी,पर. चढ़कर एक 
शेतानी, तमाशे के सिवा वे कुछ न रह जातें। तदत्र ब्रे इन्सानियत के 
“दिवाले की घोषणा- हों जाते हैं । 
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“अपनी संस्कृति का दर्प--यह माव ही मिथ्या है । इसमें 'पराई” 
संसक्षृति की अवशा समाई ही हैं। जहाँ अपनी-पराई संश्ञाओं के प्रयोग_ 
में यह अमिमान-एवं-्अपमान का भाव आ जाता है, वहाँ स्व-पर की 
भाषा ओर स्व-पर का बोध आन्त मानना चाहिए! वह आत्मनओध में 
साधक नहीं, बाघक होने वाला है । अमेद की भूमिपर भेद स्वये स्वीकार- 
णौीय ओर आदरणीय बनता है। लेकिन भेद जो मूल के अभेद को खाने 
चले निरी मूर्खता हैं। इसी से शेखी से उपदात्य वस्तु दूसरी नहीं और 
पागल वह है, जो अपने को सच्च से अक्लमन्द गिनता है । अतः वंस्‍्कृति 
का लक्षण है; विनय, भाक्ति । 

हम अहन्ता लेकर जीते हैँ। जो हमको एक ओर इकट्ठा रखती है, 
चह हमारी अहन्ता ही है। किन्तु उस अहन्ता को व्यक्तित्व गिनना भूल 
होंगी । अहन्ता यद्यपि होने की भूमि है, पर वही छोने की व्याथि भी है । 
इसीसे बार-बार होना, जिसे धामिक भव-त्राधा या आवागमन कहते हें, 
कुंछ उपादेय नहीं समझा जाता है। मुक्ति इस होने, यानी होते रहने, से 
मुक्ति है। आवागमन से निकल कर फिर क्‍या होगा, यह प्रश्न प्रस्तुत 
नहीं है। सार बस इतने में ही है कि स्वये होकर होंने में सुख नहीं है 
'पूर्णता नहीं हैं, प्रत्युत निरन्तर वनन्‍्ध का बोघ है। अर्थात्‌ अभाव द्वास 
हम जीते हैं, तो भी उससे अधिकाधिक छूटते जाना उत्तरोत्तर सचा जीते 
जाना है। अपने को याद रखे रहना सबसे बड़ा दुःख है, भूल जाना 
सुख | जो जितमा दी कम “अस्मित्वों हैं, वह उतना ही महान 'अस्तित्वाँ 
है। व्यक्तित्व (या अस्तित्व) सम्पादन के लिए, 'अस्मित्वों का संप्रह नद्दी, 
उर्त्ग चाहिए । - इसी से देखते हैं कि जो अंगे बढ़कर मरता ऐँ, वह 
अमर बनता है । यानी जीने की कला, : उसकी 'कुछी, मंरने: की शिक्षा 
और साधना में है। इस बात को समझें तो जैसे -संध्कृति का सार 
मिल जाता है । । 
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हमको 





हम अपने को जगत का केन्द्र मान कर जीते हैं, यह हैं विकृति # 
हम जगत में- शून्य भाव से जिये, यद्द शेगी संस्कृति | 
अहन्ता से शूल्वता की ओर जाना विकार से संस्कार की ओर 
उठना है | 
ऊपर की वात को तात्विक से व्यावह्यारिक बनाकर लिया जाय । उसे 
मानव-धम्बन्धों पर घटित कर देखा जाय । तो जब मेरे लिए, सामने का: 
व्यक्ति प्रधान और मैं रवये उसकी अपेक्षा में गोण बनता हैँ; यानी उसे 
आदर देता हूँ, चाहे उधर से अपमान ही पा रहा हो; सौदे में उसका 
लाम प्रथम देखता हूँ और अपने लिए यथावश्ष्यक पर सन्तोष करता हूँ; 
डसको छुख देकर अपने दुःख को भूल जाता हूँ; संक्षेप भे॑ उंसके कल्याण 
में खयं काम आता हूँ--तो यह संस्कृति की दिशा की साधना है। इस 
तरह की प्रद्धत्ति से समस्याओं का धरातल उठेगा (क्योंकि समह्या निवटने 
के लिए नहीं है, केवल उठते जाने के लिए है); बन्धन इटेंगे ओर जो 
विप मानव-सम्बन्धों को कुटिठ और कठिन बनाए रखता है और मद- 
मत्सर, इष्यो-छालसा, और देष-दुर्भाव पेदा करके वोद्धिक से मारक-दशशन 
और वैज्ञानिक, से संहारक-शस्रात्न का आविष्कार करवाता है--वह विषः 
कटेगा | स्नेह की कुन्ठा उसते दूर होंगी ओर सहानुभूति का प्रकृत 
प्रमाव खुलेगा | 
दूसरे सिद्धान्त से हम सामनेवाले को अपने स्नेह के बजाय स्वार्थ 
. “का उपादान चना सकते हैं । तब इम अपने को उसके लिए नहीं, उसे 
अपने लिए मानेंगे---अर्थात्‌ उससे अपना प्रयोजन साधने का सदा ओर . 
प्रमुख ध्यान रखेंगे । अपने व्यम को इतना देखेंगे कि उसको ठगनें से 
नहीं कतरायग्रे.. स्वयं उसमें से. अपना. सुख. निकाल लेंगे, चाहें फिर उसके 
भाग में दुःख ही रह जाव। अपने सम्मान की भरपूर चिन्ता रखेंगे, फिर 
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' चाहे हमसे कितरनों का भी अपमान होता रहे । अपने लिए पद रखेंगे 
और दूसरे के लिए सिर्फ वोट; दूसरे को आशा देंगे, अपने को प्राप्ति । 
तो जीवन की यह पद्धति दूसरी दिशा की ओर ले जाती है! में मानता हूँ 
कि इस दिखा की प्रश्नत्ति निश्चित रूप से संकट को और विकट करनेवाली 
है। वह शोपण की है, हिंसा की है) अत्र दीखनेवाले क्राम-बाम-- 
उपकार, सुधार, व्यापार, शासन, व्यवस्था, सभा-संगठन, समाज-साधना 
आदि सब तरह के सत्र काम--ऊपर की दोनों ब्रूत्तियोँ से किए. और 
चलाए, जा सकते दें। पहली अवस्था में ही वे साधक हो सकते हैं, 
अन्यथा वे सत्र बाघक ओर तंधनकारक होने वाले हैं । 

संस्कृति का अतः वाह्य कर्म से कोई सम्बन्ध नहा हैं। काम की 
नापा, या उस प्रकार की आगम्रह-आकांक्षा, विकार का छक्षण मानी जा 
सकती हैं| कर्म रचनात्मक बह है, जो संस्कृति-निष्ठा, यानी अंक 
प्रेरणा में से आता है। कर्म से संस्कृति या अहिंसा नहीं है, संस्कृति में 
से कर्म को होना है। अर्थात्‌, धर्मपूर्वक कर्म | 

जहॉँ 'में? प्रधान हूँ, और दूसरा मेरे प्रवोजन की अपेक्षा में दी है, 
चहाँ का समस्त कर्म संस्कृति मूलक न होने से व्यर्थ ओर अनिष्ट कर्म है । 
मानना होंगा कि 'पालिटिक्स', जहाँ उसका रंग मन तक पहुँचा हुआ 
हो, स्पष्ट ही विकृत ओर रुग्ण कर्म है। वह मानवता को दहका सकता 
है, दमका नहीं सकता; जला सकता हैं, उजला नहीं सकता । 

निश्चय ही वे मान, वे मूल्य, जिन पर जगत का समग्र क्म-व्यापार 
कसा और परखा जायगा, यह घटनाओं से बननेवाले समूचे इतिद्दास से 
निनकी पूर्दि और सिद्धि मांगी जायगी, वे मृल्य सांस्कृतिक हैं अयवा 
मानवीय हैं । 

मूल्य का आश्वय लक्ष नहीं, कि जिसको आगे रखना काफी हो । 
उसका मतलब है वह घड़ी, बह तुला, जिसको दर बक साथ रखना 
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ज़रूरी है। उस पर सही उतरे वह तो रखता और बाकी सब-कुछ फेंक 
देना होगा | ः 

बृहद्‌ कर्म का मोह इसमें अक्सर बाधा डालता हैं। सिर्फ इसलिए 
के डाका बहुत बड़ा है, हम डाकू के प्रशंसक त्रन सकते हैं। प्रशंसा में 
डाकू की जगह दूसरा बढ़िया नाम तक उसे दे सकते है। लेकिन यह 
केवल मोह की मह्दिमा है और मन फो भुलावा है |. छोटे व्यक्तिगत सौदे 
में जो नफाखोरी बुरी दीखती है, बड़े सांस्थानिक या राष्ट्रीय पैमाने पर 
वहीं हमें गोरवशाली दीखने छग सकती है। गाय की दहला पर जुगुप्सा 
हो सकती है, पर चमड़े के व्यापार में करोड़ो की कमाई ठीक लग आती 
है। हलया से जी घत्राता है, लेकिन युद्धवाली हिंसा, या उत्पादन के 
और पूंजी के अमित केन्द्रीकरण से होनेवाली व्यापक ओर यृक्ष्म हिंसा, 
हमको प्रिय लग सकती है । यह छिपी 'बृहत्ता! की माया है। स्थूछ 
आँख गुण तक नहीं पहुँचती, परिणाम पर भटकती है| मशौन इसी से 
मोहती है और मनुप्य पर विजय पाती है। इससे बचना जितना कठिन 
है, उतना ही आवश्यक भी है। राजनीतिक नेता उसी मोह को मनर्मे 
जगाकर, खुशहाली और तरक्की के बड़े-बड़े नक्शे देकर, बहुमत को 
साधता और अपना नायकत्व बाँघता है। परिणाम (0एथ॥व5) के 
जोर से अक्सर गुण ( 00४॥5) की चरुटि ढेंक जाती हैं। परिणास की 
भाषा इसलिए सांस्कृतिक इष्ट के लिए, विल्कुछ विदेशी हैं। अर्थ-गणित, 
जो व्यक्ति को अंक में आऑकता है, अन्त में स्वार्थ को प्रतिष्ठ देता है । 
वह शोषण का अख्र बनता है । 

आर्थिक अकिड़े आधुनिक शिक्षित के मन पर इस कदर बेठते हैं 
कि उनके वलकी पारमार्थिक भूमिका के बारें में सावधान होने का अवकाश 
नहीं यक्षता । प्लानिंग बड़ा हो; तो छोटों मोर्यें की सुख-सुविधा इतनी 
तुच्छ लगती है कि उसपर अटकना मूर्खता प्रतीत हो आती है । 
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इसी से भाव से अधिक प्रमाव का महत्व हों बनता है। राजनीति 
आदमी को नहीं देखती, उसके प्रभाव को देखती है| प्रभाव में उसका 
चाजार-भाव है । उसका अन्तरंग भाव क्‍या है, यह विचार अनावश्यक 
होता है। तब प्रभाव बढ़ाना इष्ट होता और भाव-शुद्धि व्यर्थ होती है । 
'रोकिक प्रतिष्ठा. आत्म-निष्ठा से बड़ी और गौरव की चीज़ बन जाती है । 


संस्कृति के लिए यह भारी खतरा है। यह आंकिक और पारिमाणिक 
दशन । भोतिक क्या, इसे ऐन्द्रियिक दर्शन कहना चाहिए। मन मारकर 
सन सजाने की बात समझदारी की तो समझी नहीं जा सकती । फिर भी 
उधर दौड़ दीखती है । 

पर सानवात्मा अपने विरुद्ध अधिक काल जा न सकेगा । संस्कृति 
पविक्ृति की जकड़ से छुटकारा पायगी और राष्ट्रवाद मानवता को बहुत 
काल छावनियों में बॉट्कर कटठा-फटा नहीं रख सकेगा। प्रकृत मानव 
अपने को और अपनी एकता को पहचानेगा ओर चनावरी गर्व उसके 
अयास की राह से सहज भाव में गिर रहेंगे । 


१ ४ 
प्रतिष्ठा का मोह 


श्री केदारनाथजी 


प्रत्येक मोह मनुष्य की उन्नति का बाधक और अबनति का कारण 
होता है। उसमें भी मान और प्रतिष्ठा के मोह की विशेषता यह 
कि उससे होनेवाली अवनति चल्दी ध्यान में नहीं आती । इसलिए इस 
संबंध में साधक का अधिक सावधान रहना आवक्ष्यकं है। इस मोह से 
अलिप्त रहना हो तो हमें अपने घ्येय का सतत भान रहना चाहिए.। घुम 
देश कार्य में, राष्ट्रकार्य में, समाज सेवा में हो तो .तुम्हारे सदगुणों के 
कारण, सेवाइत्ति के कारण, तुम्हारा गौरव करने की, तुम्हारा मान- 
सन्मान करने की लोगों की इच्छा होना सहज है, परंतु ऐसे प्रसंगों पर 
अपना गौस्व न कराते हुए, स्वयं सन्‍्मान न अहण करते हुए तुम्दरे 
सदाचरण का 'अनुकरण करने का उनसे आग्रह करना और वेसा करने 
में ठुम्ारा गौरव है, यह तुम्दें उनको समझाना चादिए। छोर्गों के मना 
में तुम्शरे प्रति सच्चा आदर होगा तो वे तुम्हारी बात सानेंगें। त॒ग्दारे 
प्रति उनके मन में रहे हुए सदमाव का उनके कल्याण के लिए. उपयोग 


करने में ही सच्ची सेवा है। यादि तुम्दारे मन में लोगों के प्रति सच्चा प्रेम 


जाभ्त हो, तुम निरहंकारी हो और तुम अपनी उन्नाति के सम्बन्ध में 
सावघान हो, तुम में कार्य दक्षता हो तो दी तुम इसे साथ सकते हो । 
लेकिन ये सदगुण तुम में न हों तो मान-प्रतिष्ठ और कीतिं के मोह में 
तुम अधिक से अधिक उल्झ जाओगे । ज्यों ज्वोँ: समय ब्ीतेगा, पढ़ 
छुम्दारा व्यसन वन जायगा। मान-अतिष्ठा के बिना सत्कम फरने क 
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सुम्शरी चुद्धि नष्ट दो जावेगी । जिस प्रकार ब्यसनी को नशीली वस्तु 
पमेले बिना कार्य करने का उत्साह नहीं आता, उसी प्रकार तुम्हारी स्थिति 
होगी | प्रत्येक अच्छा कार्य करते समय तुम अपनी प्रसंशा की राह देखते 
रहोगे । उसके न मिलने पर तुम्हारें मन में खेद उत्पन्न होंगा, सत्कर्म 
की तुम्हारी श्रद्धा नष्ट हों जावेगी ओर ठुम्शरी मानवता की उपासना दक 
जावेगी । दूसरों की ओर से मान न मिलने पर तुम्दें वह वात, अपमान 
की तरह दुःखप्रद लगेगी । उस संबंध में तुम्हारे मन में कोध या तिरस्कार 
उत्पन्न होना संभव है । माने की छठी देव तुम्दें किस हृद तक अवनति 
की ओर ले जावेगी, नहीं कहा जा सकता । आज भले कामों में लगे हुए ' 
अनेक लोगों में ले वहुत से कार्य करमे और उसके द्वारा अपनी उन्नति 
करने के स्थान पर अपनी मान-प्रतिष्ठा की ओर अधिक ध्यान देते हैं । 
और उसकी ग्राप्ति के लिए प्रल्नकक्ष या अप्रल्क्ष रति से प्रवत्न करते हैं । 
साथ ही असल, देभ, धूतता का आचरण करते हैं, और बाहर से कार्ये- 
“निष्ठा और निरइंकारिता दिखाते हैं। इस संब्रंध में सावधान न रहने पर 
'छुम भी उन जैसे बन जाओगे | 
आदमी इस मोह में एकदम नहीं फंस जाता । मान देनेबाले और 
लेमेबाले दोनों को इस बात में आनंद होता है। उसके कारण उसे स्वीकार 
“करते समय इमें कोई अन्याय या दुष्टता करनी चाहिए ऐसा पहले-पहल नहीं 
लूगता, बल्कि हमे दूसरों को आनंद प्रदान करना चाहिए, यही लगता 
हैं। लेकिन आगे चलकर इसके लिए कितने असल, दम और अन्याय 
समें हमें पड़ना पड़ता है, इसकी कल्पना भी किसी को नहीं इोती । मान- 
अतिष्ठा की एक बार चाट रूगने पर और वह व्यसन बन जाने पर मनुष्य 
यहली स्थिति में नहीं रहता । वह दिन-पर-दिन अवनति की ओर बढ़ता 
जाता है। सात्विकता से रहनेवाले, जिन्हनि उन्नति के लिए चहुत कुछ 
सहन किया है, ऐसे भक्त कोटि के मनुष्य भी लोगों द्वारा प्राप्त मान-अ्रतिष्ठा 
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के कारण और कीर्ति के कारण अपने को ईश्वर मानने लगते हैं। इतना 
मद ओर इतना नशा इस मोह में है कि वह थोड़े दिनों में मनुष्य की 
मनुष्यता भुला देता है। “मैं ही आत्मा हूं” “में ही ब्रह्म हूं? “४ हीः 
ईब्वर हूं? इस तरह, चाहे जैसा असंबद्ध बोलने छगता २। मनुष्य का 
अहंकार, उसका अविवेक, उसकी असावधानी ओर मानवता के प्रति: 
उसका अविश्वास--आज उसी के कारण हैं । अपने प्रति लोगों के आदरः 
के कारण उसका अहंकार पुष्ट होता जाता हैं। उसे उत्तेजना मिलती जाती 
है। उस अहंकार में से मद, मद में से नशा, नशे में से- बुद्धिअंश ओर: 
उसके कारण बहुत कुछ अनर्य होते हैं । इस मोह में रह हुआ मद और 
नशा उम्र न हो तो भी वह हमारी मति ओर विवेक को बाघर कर झलते 
इस में शक नहीं । 

इस मोह में जत्र आदमी फँसता है, तत्र पहली बात यह होती हें 

कि उसकी सत्य के प्रति श्रद्धा कम शो जाती हैं। अपने में कोई गुण' 
हों या न हों किन्तु वे सब उसमें हैं यह बताने की मनोदत्ति पेदा हो जाती 
है। उन गुर्णों की छोगों द्वारा प्रशंसा करने पर उसे अच्छा लगता है / 
ईश्वर का मक्त कहलानेवाला भी अपने में अंसेमव जैसे चमत्कार की 
शाक्ते का भास कराता हैं। अथवा वैसी शक्ति हैं ऐसा लोग 
कहने लगते हैं तो वह उसे स्वीकार करता है। वह इस मोदे में फेस! 
जाता है। अपने में न होनेवाले इन गुणों की. प्रशंसा छुनने की आदतः 
पड़ने पर उन गुणा को लेकर दूसरों की प्रशंसा सुनते. ही उस में इं्षा 
और मत्सर पैदा हो जाता है। दूसरों पर कितने ही दोषारोपण करने काः 
' वह प्रयत्न करता है। इस प्रकार सत्य छूट जाने पर .एक के बाद एक 
अनुचित बार्ते उठकी ओर से होने लगती हैँ। वस्तुतः घनवान उदार 
या परोपकारी द्ोोता है, यह वात नहीं है। इतना ही नहीं, किन उसके: 
दान में दया द्वोती है, यह भी वात नहीं है । इसी प्रकार राष्ट्र-कार्य करनें 
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वालों में व्यापक राष्ट्र मावना होती द्वी है, ऐसा नहीं हे । वरर्थियात्रा या 
मजन-पूजन करनेवार्लों में ईश्वर प्रेम होता ही है; ऐसा नहीं है; उनमें 
मानव-प्रेम, भूतदया होती हैं य६ भी नदी । इससे हमें समझना चाहिए कि 
गीता पर व्याख्यान देने और आध्यात्मिक ज्ञान होने में मंतर है । अवि- 
चाहित स्थिति भौर ब्रह्मचर्य अवस्था में अन्तर है। हिमालय ओर एकान्त- 
वास का ज्ञान के साथ सम्बन्ध है ही, यद नहीं समझना चाहिए। चल 
संपत्ष होने और पवित्रता को साधने में बहुत अन्तर है। साइता और 
उसके भिन्न वेश--इनका कोई सम्बन्ध नहीं | इतना होने पर भी इस 
बारे में श्रद्धाहपन के कारण लोग फंस जाते हैं और जानबूझ कर उन्हें 
फंसाया मी जाता है। जो सत्य का उपासक है वह गुर्णों के प्रति निरदंकार 
रहता है और अपने में अविद्यमान गु्णों का कमी मास नहीं कराता । उसे 
प्रतिष्ठा की अपेंक्षा सत्य और मानवता अनैक सुणी श्रेष्ठ प्रतीत होती है । 

आप वाद्य वेश से या उन्नति के लिए. अनावश्यक एक ही जत्त या 
नियम से अपनी, विशेषता प्रकट करने का प्रयत्न न करें। आपमें 
सादगी ओर व्यवस्यितता होनी चाहिए। आरोग्य और स्वच्छता को 
महत्त्व दीजिए । सदगुण ओर सदाचार के कारण जो स्वाभाविक विशेषता 
आपमें मारूम देती हो उसकी अपेक्षा दूसरी किसी भी विशेषता का 
तुम्हारे कल्याण की दृष्टि से अपने मनमें महत्त्व न द्ोंना चादिए | विश्येय्ता 
से मनुष्य में मिजता दिखाई देती है। भिन्नता के कारण लोक में फोई 
भाव निर्माण होता है। उसके लिए कोई अपनी विशेषता थाएवेश् से, 
कोई भाषण से और कोई किसी संकेत से बताते हैं। कदाचित्‌ उसमें 
उनका पहला द्वेतु निरंहकार का हो, फिर भी आगे जाकर घीरे घीरे अट्ट्कार 
की वृद्धि होती है। उन्नति की दृष्टि से ऐसी विशेषता का कोई उपयोग 
नहीं, उल्टा मान-प्रातिष्ठा में उसका उपयोग होता है । 
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क्रदाचित्‌ आप में से आगे जाकर कोई श्रेष्ठ हो जाता हैं और 
उसका रजत या सुवर्ण महोत्सव मनाने का प्रसंग आ जाता है । तो उस 
समय उसे सावधानी से णालने में ही उसका ओर दूसरों का कल्याण 
है। अन्यया उस निममत्त से उसमें मान-प्रतिष्ठा का मोह जाम्रत होगा.। 
लोकेच्छा या मान देने के बहने के नीचे और निरंहकार के भ्रम पर उसके 
लिए वह तैयार होगा और अन्त में इ8में उलझ जायगा। ऐसी स्थिति 
में उसे कोई जाग्रत करना चाहे तो उसे वह शत्रु जेसा छगेगा | उसे अपनी 
धरा और मत्सर होता है आदि आदि कहने में वह पीछे नहीं रहेगा; 
क्योंकि अददकार जाग्रत हों जाने के बाद विवेक्र रहना कठिन हैं। वदि 
हमें सदाचारी होना है, उसपर हमारी निष्ठा हों, मानव जाति का उसमें 
कल्याण है, ऐसा हमारा विश्वास हो तो हम मान-प्रतिष्ठा के मोह में कभी 
नहीं पड़ेंगे। सदाचरण के कारण इममें जों बल निर्माण होता जायगा, 
जो झुद्धि बढ़ती जायगी उसका उपयोग दूसरे किसी मी काम में न कर 
सदाचार का बल और शुद्धि बढ़ाने में हम करते रहेंगे। मानवता पर 
विश्वात ओर सावधानी के कारण हम इसी का आचरण करते रहेंगे | 
अहँकार में मानवता का गौसख नहीं, बल्कि उसंकी विडम्बना है। घन; 
विद्या, चछ, योवन, सौंदर्य, कला, उत्ता; इतना ही नहीं, ईश्वरभाक्ते औरं 
शान के निमित्त से भी जीव में रह हुआ भद्देकार जाग्रत होकर बढ़ता 
जाता है | लोकादर में से वह पोषित होता जाता हे। पर इमें यह सब 
जानकर स्पष्ट रूप में समझना चाहिए कि लोगों की इच्छा के लिए हमें 
भूल भरे मार्ग पर लोकरंजन में नहीं पड़ना चाहिए । लोग आंज हसें 
ईश्वर बनाएंगे और उंसर्भे आनन्द मानेंगे, तों कछ इमारा पतन द्लोनेपरः 
निन्‍्दा करके उसमें भी आनन्द मामेंगे। और मान लीजिए कि वे हमारी 
निन्‍्दा नहीं करेंगे और अन्त तक , हमारे प्रशंसक और: पूजक रहेंगे, तो 
उससे उनका या हमारा क्‍या कल्याण होगा १ एक दूसरे में नहीं ऐसे 


प्रतशकाबोह._|३|३ लय ष्ठा का मोह १३७ 


हाहमल कमा हक 
गुर्णों की प्रशंसा करते रहकर या दोष सहन करते रहकर सबको दंभी बनाने 
अं किसका कल्याण ऐनेवाल है ? इन सब बार्तों का विचार करके सबको 
.अह्दकार से दूर रहना चाहिए, । चित्त को सदा श॒द्ध रखकर अपनी मानवता 
बढ़ाने के लिए, सदगुर्णा का आग्रह रखना यही हमारे जीवन की कार्य है, 
यह आपको समझना चाहिए ! जीवन का सच्चा. महत्व समझने के वाद 
और जीवन का शुद्ध आदर्श गले उतरने के बाद आप किसी मोह मे नहीं 
'पड़ैंगे । परमात्मा पर आपकी निष्ठा होंगी तो वह आपको अधिक मोह में, 
प्रवध्न में और संकट में सावधान रखेगा और आपको मानवता की सीमा 
तक पहुँचा देगा, इस में मुझे शंका नहीं है ॥* 





3 पक पिन 
3 एक प्रवचन; अनु० ४ ज. जैन 


: १ 28 
में भी सूत कातता हूं 


भदनन्‍त आनन्द कोसल्यायन 


मारतीय राष्ट्रीयता फे इतिद्वास में एक समय था, जत्रे चूत कांतवा 
अगतिशीलता का लक्षण या । आज तो वह कदाचित्‌ प्रतिक्रियावादिता का 
चिन्ह माना जाने लगा है | इस युग-परिवर्तन की पूरी जानकारी रखते हुए 
मी में यूत कातता हूं । | 

मेरे दा्शनिक को जब्र कोई और काम नहीं रहता तो उसे जाविन 
की सूत के कच्चे धागे से उपमा देना ही अच्छा लगता है। सृत का 
कच्चा धागा ! न जाने कच्र और किस क्षण हट जाय ! सावधानी से 
काता जाय, संमल-संमल कर काता जाय तो जीवन-सूत्र स्वच्छ, सुदृढ़ औरः 
लम्बा बन जाता है। 

बचपन में सुनी एक उपमा याद आ गई--- 

“ चैसा ही रंग-रूप है, पैसा ही माल) है, 

पैसा न हो तो आदमी चर्ख की “माल है ” 

इस उपमा का कोई यह अर्थ न लगावे कि पैसों के माहात्म्य के 
जौचित्य' को स्वीफार किया गया है। इस उपमा में केवल वस्तु-स्थिति का 
उल्लेख-मात्र है। सचमुच आज जीवन में वास्तविक घन का नहीं, किन्‍्दु. 
धन के प्रतीक पैसे का जो स्थान और अधिकार हो गया है उसके रहते, 
बिना पैसे के आदमी का हाल चर्ले की मार से भी बदतर है 


हां, तो मैं सृत क्‍यों कातता हूं ? मेरा सौधा-सादा उत्तर हैः 
क्‍योंकि भें कपड़ा पहनता हूं। 77 । 


मैं मी यूत कातता हूं १३९- 


निमृत्ति प्रधान श्रमण-संस्कृति को मेरे सूत कातने पर कई आपत्तियां 
हैं। एक तो यह है कि श्रमण को- किसी. मी चीज के उत्पन्न करने का 
अधिकार नहीं है| मेरा उत्तर है कि सूत कातना किसी भी चीज को उत्पन्न 
करना नहीं है । यह तो केबछ पूनी को सूत के रूप में परिवार्तत करना है । 

यूत कातना 'उत्पन्र? करना हों या परिवर्तित करना, उसके मूल 
में जो निषेघात्मक आपत्ति है उसका मूल कारण इतना हीं है कि सभी 
प्रद्मत्ियों के मूल में संग्रह और परिग्रह है, और यह संग्रह और परिग्रदद 
बढ़ते बढ़ते श्रमण के अ्रमणत्व को नष्ट कर दे सकता है। श्रमण की 
जीविका का आधार है भिक्षा। जिस प्रकार वह खाने के लिए अन्न पैदा 
नहीं करता, किन्तु पका-पकाया दाल-भात ही भिक्षा रूप में ऋहण करता' 
है, उसी प्रकार उसे सूत कातने आदि के प्रपंच में न पड़कर बना-बनावा- 
वस्त्र ही दानरूप में ग्रहण करना चाहिए | 

हर व्यक्ति की कुछ न कुछ आवश्यकताएं होती हैं । भ्रमण मी उस' 
नियम का अपवाद नहीं। व्यक्ति, कोई मी हो, अपनी आवश्यकताओं को 
घटा-बढ़ा सकता है, किन्ह॒ उन्हें समूल नष्ट नहीं फर सकता | व्यक्ति फी' 
कितनी आवश्यकताओं को उचित माना जाय इसमें देश-काल ही नहीं उत' 
व्यक्ति का कार्य, आयु और स्वास्थ्य तक प्रमाण है। धार्मिक नियम व्यक्ति 
को बांध सकते हैं, उसे संयत नहीं बना सकते | ब्यक्ति की -आवश्यकताओं 
का सच्चा निर्णायक्र उसका अपना विवेक ही है । 

अपनी आवश्यकता की पूर्ति फे योडे अथवा बहुत साधनों को अपने 
पास रखने मात्र को संग्रह भले ही फह्या जा सके, किन्तु उसे अनिवार्य रूप- 
से परिप्रर नहीं कह्दा जा सकता | यदि द्वम संग्रह मात्र को परिप्रह मानने 
लगे तो आदमी जितना ही दरि हो उतना ही अपरिप्र्दी मी माना जाना 
चाहिए.। संग्रह और परिप्रह फे चूल्म भेद फो बिना समसे दरिद्र औरः 
अपरिग्रही का अन्तर समझ मे आ ही नहीं उकता। 


५ ह डे प 


(२१४० फ घर्म और संर््झा 





मेश मान्यता है कि यदि कोई भ्रमण कातने की इच्छा से एक 
वतकछी या एक चरखा भी अपनी आवश्यकताओं में शामिल कर लेता है 
तो वह उतने से अनिवार्य रूपसे परिप्रद्दी नहीं होता । 


लेकिन हम वस्त्र अथवा कोई भी दूसरी चीज उत्पन्न करने से इतना 
हरे ही क्यों ? समाज अथवा समाज के कुछ लोग वस्तु को उत्पन्न कर 
और उसी समाज के अन्य कुछ छोग उस उत्पन्न वध्तु के परिभोगमात्र में: 
॥हिस्सेदार हो--इसमें क्या कोई बडी आदशं-वादिता अथवा आध्यात्मिकता 
है! हर व्यक्ति हर वस्तु को उत्पन्न नहीं कर सकता, किन्ठ दर व्यक्ति 
पकिसी न किसी वस्तु को तो उत्पन्न कर ही सकता ६ । हम श्रमण कहलाने 
वाले जीव भी यादि समाज के सामूहिक भंडार की अपनी अल्प अथवा 
अधिक सामर्थ्य के अनुसार किसी न किसी वस्तु की उत्पत्ति द्वारा कम से 
“कम उस मात्रा में भरने का प्रयत्न करें, जिस मात्रा में हम उसमें से कुछ 
“म कुछ ग्रहण करते ही हैं, तो इसमें आख़िर क्‍या दर्ज है ! 


कहने वाले का कहना है कि साधक अपनी आध्यात्मिक साधना 
से और विद्वान अपनी विद्वत्ता से जिस मात्रा में समाज के सामूदिक भडार . 
की पूर्ति करता है उसके बाद उससे और किसी भी तरह की अपेक्षा रखना 
न्अपने अविवेक का पारिचय देना है। .सेरा निवेदन है कि साधक को 
आध्यात्मिक साघना और विद्वान की विद्धत्ता के बावजूद जत्र उन दोनों को 
“रोटी-कपड़े की आवश्यता रहती. ही है, और दूसरे सामान्यजर्नों से कुछ कम 
“नहीं रहती, तो फिर वे- किसी न किसी भौतिक वस्ठ की उत्पत्ति में भी 
सीधा हिस्सा क्यों न लें! उन्हें समझ लेना चाहिए, कि उनकी आध्यात्मिक 
"साधना और विद्धत्ता प्रधान रूप से. उनके अपने लिए है, किन्त॒ क्रिसान 
स्‍का अज, वज उसके अपने लिए. और उनके लिए--दोनों के लिए दे । 


2 ७।/ 


भी सूत कातता हूँ १डयू 


क्या आध्यात्मिक साधना और भौतिक वस्तु की उत्पत्ति के प्रयत्नों, 
में सचमुच एकदम तीन-छः का सम्बन्ध है ! क्या आध्यात्मिक साधना 
के लिए यह अनिवार्य रूप से आवश्यक है कि साधक को बिना हाय पैर 
हिलाये, निठल्ले बैठे ही खाना-कपड़ा मिला करें ? इन पंक्तियों के लेखक 
की तो विनम्र मान्यता है कि हमारी भौतिक खटपट ही वह कसोरी है जिसः 
पर हमारी आध्यात्मिक साधना की नित्य प्रति परख होती रहती है। जोः 
आव्यात्मिक साधना दिनरात की सांसारिक खटपट पर खरी “नहीं उतरती,, 
उसमें निश्चय से कुछ खोद है। हि 

मेरे सह किसी एक सामान्य अमण का सृत कातना तो सांसारिक. 
खटपट का अथवा मौतिक कवृत्व का एक प्रतीक मात्र है । भौतिक छाम- 
इसमें इतना ही है कि यादे कोई नियमपूर्वेक कातता रहे तो वह अपने 
वल्नों के लिए स्वावलंची हों सकता है और यदि की वह अपने ही कते। 
चूत के बच्चर पहनने का संकल्प कर ले तो वह अनायास बहुत से अनावश्यक, 
प्रपंच से भी चचा रह सकता है। यह न व्यक्ति के लिए ही कम लाभ: 
है भर न समाज के लिए भी । 

चूत कातने जैसी सांसारिक खठपट का आध्यात्मिक साधना से न. 
केवछ कोई विरोध दी नहीं है, किन्तु बह उसकी सहायक और पूरक है । 
आपकी इच्छा की पूर्ति न देने से अथवा उसके प्रतिकूल कोई कार्य हो: 
जाने से यदि आप खौ्च उठे हैं अथवा मिज्ञाज चिड़चिड़ा दो गया है तो 
यह चरखा लेकर कातने बैठने का सर्वोत्तम समय है। मन का चिड़- 
चिड़ापन बनाये स्खकर आप कात न सकेंगे और कातने के लिए--उत न 
छने देने के लिए---आपको अपने आपको शान्त करना ही पड़ेगा । दूध 
सा स्वच्छ चूत और चन्द्रमा की शान्ति जैची शान्ति, दोनों एक साथ | 
प्रयत्न एक और सिद्धियां दो । 


हट प 


१४२ घर्म और संध्हां 


ला - 





मीतिक आवश्यकताओं की पूर्ति ओर आध्यात्मिक साधना जसी 
बड़ी बड़ी वार्तों को छोड दें तो दूत कातने के पक्ष में मेरे रिए. एक बढ्ा 
आकर्षण दे--अपनी करूत्व इच्छा की अल्प-स्व॒त्प पूर्ति । मुझे जर्मन भे 
'एक साठ वर्ष के जवान मिले थे | उनका कहना था कि उन्‍हें किसी ऐसी 
“चीज के उपयोग में कुछ भी रस नहीं आता जिसे उन्होंने . अपने द्वाय से 
न बनाया हों। उनकी कुर्सी उनके अपने द्वाथ की बनी थी । उनकी 
मेज उनके अपने हाथ की थी | उनकी चारपाई उनक्रे अपने हाथ की थी। 
उनकी किताबों की जिलल्‍द उनके अपने हाय की . वेधी थी। सचमुच अपने 
हाय के तार-तार कते यत से बने कपड़े के पहनने में जो आनन्द हैं वह 
पैसों के बल पर बाजार से गजों थान खरीदने में कहो | 


, उस दिन में बठा कात रहा था । मेरे एक प्रगतिशील मित्र--णएक 
प्रसिद्ध समाजवादी नेता--कमरे में आये | बोले-तुम्दारें कातने से क्रान्ति 
होगी ! 

ह न, मेरे कातने से नहीं होगी ठ॒ग्दारे पिर्गेरेंट पीने से होगी !! 


में क्रान्ति की बात नर्दी कहता, यदि कहता हूं तो व्याक्तिगत ऋानिति 

“की । सामूहिक क्रान्ति सार्माहिक प्रयत्न की चीज है। धार्मिक छोगों के लिए 

जो आकर्षण स्व में है, सामाजिक कार्यकर्ताओं के लिए, उससे कहीं बढ़कर 

आकर्षण क्रान्ति में । स्वर्ग और क्रान्ति में इतना द्वी अन्तर है कि स्वर्ग 

'परलछोक की वस्तु है और कान्ति इहलोक की | यह अन्तर कोई छोटा 
अन्तर नहीं है। 

मैं भीतिक आवश्यकताओं की पूर्ति की भी कोई रूम्बी-चौड़ी बात 

नहीं करता । इन बड़ी बड़ी मशीनों के युग में क्या मेरी तकली और क्या 

मेंश चखों! गरीब तकली-चर्खे को तो व्यर्थ में मशीनों का विरोधी 

समझ लिया गया है । इनका अपराध इतना दही है कि यह साधनहीन - 


का 


मीछकतताई इ--->यूय7>7 भी सूत कातता हूं 
उवह्यास की मशीनें हैं और इसीलिए क॒दाचित्‌ यह किसी भी पूंजीवादी को 
फटी आंख नहीं भाती । 

मैं आध्यात्मिक साधना की भी बढ़ी-चढ़ी बात नहीं करता । ४ 
बस्तु मेरे लिए. कुछ उतनी ही अशेय है. जितना क्षय का रोग डाक्टर ओर 
के लिए । किन्तु यदि आध्यात्मिक साधना नाम की कोई साखान_ 


वैदयों 
वस्तु है तो मेरी तकली और मेरा चरखा एकदम उसके विरोधी नहीं । 


इसी से मैं जब्र तत्र सत कातता हूं 


